﻿Dario Antiseri și Giovanni Reale FILOZOFIA ACIDENTALĂ DE LA ORIGINE PÂNĂ ÎN PREZENT ANTICHITATE EVUL MEDIU - Tradus și editat de S A Maltseva PNEUM UDC BBK ,- It A Protejat de legea dreptului de autor Reproducerea întregii cărți sau a oricărei părți a acesteia va fi pedepsită de lege D Antiseri - G Reale, II pensiero occidentale dalie origini ad oggi (c) Copyright by Editrice LA SCUOLA, Brescia (ITALIA) - D Antiseri - G Reale, Storia della filosofia (c) Copyright de către Editrice LA SCUOLA, Brescia (ITALIA) D Antiseri şi J Reale A Filosofia occidentală de la origini până în zilele noastre Antichitatea și Evul Mediu ( - ) / Traducere și editată de S A Maltseva - Editura Pnevma, Sankt Petersburg, , p , ill SBN - - - Această ediție a "Filosofia occidentală de la origini până în zilele noastre Antichitatea și Evul Mediu" este o traducere a primei cărți dintr-o ediție italiană în trei volume Acesta rezumă rezultatele cercetărilor efectuate de istoricii europeni ai filosofiei Publicația are un caracter de control și predare, include fragmente de texte ale gânditorilor de diferite epoci, materiale de referință, biografii, un tabel cronologic, un index de nume Este destinat studenților, studenților absolvenți, profesorilor universităților și liceelor, precum și tuturor celor care studiază în mod independent istoria dezvoltării ideilor științifice și filozofice (c) S A Maltseva (c) Editura Pneuma Cuprins ANTICHITATE ORIGINILE GRECEI ALE GÂNDIRII FILOZOFICE Capitolul întâi GENEZA, CONCEPTUL ȘI SCOPUL FILOZOFIEI GRECEI Geneza filozofiei Arta și religia grecilor antici ( ) Condiții socio-economice pentru dezvoltarea filozofiei grecești (II) Surse Conceptul și scopul filosofiei antice Trăsături distinctive ale filozofiei antice ( ) Filosofia ca nevoie a spiritului uman ( ) Fazele și perioadele filosofiei antice ( ) Capitolul doi NATURALIști PRESOCRATI Primii ionieni despre începutul tuturor lucrurilor Thales ( ), Homer (texte) ( ), Hesiod (texte) ( ), Thales (texte) ( ), Anaximandru din Milet ( ), Anaximenes din Milet ( ), Anaximenes (texte) ( ) , Heraclit din Efes ( ), Armonia contrariilor ( ), Începutul ca foc și înțelegere rațională ( ), Natura sufletului și destinele omenești ( ), Heraclit (texte) ( ) Pitagora și pitagoreenii Numărul ca început ( ), Elementele numărului ( ), Numerele și lucrurile Conceptul de cosmos ( ), Orfismul și modul de viață pitagoreic ( ), Pitagora (texte) ( ), Eleates ( ), Xenofan din Colofon: critica conceptului tradițional de zei ( ), Xenofan ( ) texte) ( ), Parmenide ( ), Parmenide (texte) ( ), Zenon și nașterea dialecticii ( ), Argumente împotriva mișcării ( ), Argumente împotriva pluralității ( ), Zenon din Elea (texte) ( ), Melissus din Samos ( ), Melissus (texte) ( ) Fizicieni-Pluralişti Empedocles ( ), Dragostea și ura ca forțe cosmice motrice ( ), Cunoașterea ( ), Destine umane ( ), Empedocles (texte) ( ), Anaxagoras: descoperirea "semințelor lucrurilor" sau homeomeri ( ) ), Anaxagoras (texte) ( ), Democrit și Leucip ( ), Democrit (texte) ( ), Regresiunea eclectică a fizicienilor târzii și revenirea la monism: Diogene din Apollonia și Archelaus din Atena ( ) Partea a doua DESCOPERIREA OMULUI Sofiști, Socrate, Socrate și Hipocrate Capitolul trei SOFISTICĂ ŞI DECALAREA AXEI CĂUTĂRII FILOZOFICE DIN SPAȚIU LA OM Originile, natura și scopurile mișcării sofiste Protagoras și metoda contradicțiilor Protagoras (texte) ( ) Gorgias și retorica Prodicus și sinonimie Curent naturalist în sofism: Antifonul Hippias IV Eristi si sofisti-politicieni Concluzie Capitolul patru SOCRATE ȘI SOCRATICI MAI TINERI' Socrate și fundamentul filosofiei moralei occidentale Viața lui Socrate și problema izvoarelor ( ), Descoperirea esenței omului (omul este sufletul său) ( ), Noul sens al conceptului de virtute și noua scară de valori ( ), Paradoxurile eticii socratice ( ), Descoperirea conceptului de libertate de către Socrate ( ), O nouă înțelegere a fericirii ( ), Revoluția non-violenței ( ), Teologia lui Socrate ( ), Daimonul lui Socrate ( ), Metoda dialectică a lui Socrate și scopul ei ( ), "Ignoranța" socratică ( ), Ironia lui Socrate ( ), "Refutarea" și "Maieutica" socratică (NU), Socrate și justificarea logicii ( ) ), Observații generale ( ) Socrate junior Cercul lui Socrate ( ), Antisthenes și preludiul cinismului ( ), Aristip și școala cirenaică ( ), Euclid și școala megariană ( ), Phaedo și școala elisiană ( ), Concluzie ( ) Capitolul cinci ORIGINEA MEDICINII CA CUNOAȘTERE ȘTIINȚIFICĂ AUTONOMĂ Cum se naște un medic și o medicină științifică Hipocrate și "corpusul hipocratic" "Corpusul lui Hipocrate" "Boala sacră" și reducerea tuturor fenomenelor morbide la o singură dimensiune ( ), Descoperirea relației structurale dintre boală, caracterul uman și mediu în eseul "Despre ape, vânturi și terenuri" ( ), Manifestul lui Hipocrate: "Vechi medicament"( ) Jurământul lui Hipocrat Tratat "despre natura omului" și teoria celor patru stări Partea a treia PLATON SI ORIZONTUL METAFIZICII Capitolul șase PLATON ȘI ACADEMIA ANTICĂ Întrebarea platoniciană Viața și opera lui Platon ( ), Problema autenticității scrierilor și a evoluției creatoare ( ), Scrieri și teorii neînregistrate ( ), Socrate ca personaj în dialogurile lui Platon ( ), Noul și vechiul sens al mitului lui Platon ( ) Justificarea metafizicii A doua navigare ( ), Sensul metafizic al "a doua navigare" ( ), Semnificații termenul "idee" din Platon ( ), Hyperurania sau lumea ideilor ( ), Structura lumii ideale ( ), Diadă Unică și nedefinită ( ), Geneza și structura lumii percepute senzual ( ), Conceptul demiurgului ( ), Sufletul lumii ( ), Timpul și spațiul ( ) Cunoașterea, dialectică, artă și iubire platoniciană Anamneză ( ), Etapele cunoașterii: opinii și știință ( ), Dialectica ( ), Arta ca distanță de adevăr ( ), Dragostea platoniciană ca cale ilogică către absolut ( ) Conceptul de om Cunoașterea ca purificare a sufletului și dialectica ca convertire ( ), Nemurirea sufletului ( ), Metempsihoza și soarta sufletului după moarte ( ), Mitul erei ( ), Mitul carului înaripat ( ) , Rezultatele escatologiei platonice ( ) Statul ideal şi formele sale istorice V Republica lui Platon ( ), "politician" și "legi" ( ) Concluzie Cele patru semnificații ale mitului peșterii ( ), Ce înseamnă acest mit? ( ) Academia lui Platon și adepții lui Platon Platon (texte) ( ) Partea a patra ARISTOTEL Prima sistematizare a cunoașterii Capitolul șapte ARISTOT ȘI PERIPATEȚII Viața lui Aristotel ( ), Scrierile lui Aristotel ( ), Relația lui Aristotel cu Platon ( ) Metafizică Patru motive ( ), Semnificații diferite ale ființei ( ), Probleme de substanță ( ), Substanță, act și potență ( ), Substanță suprasensibilă ( ), Dumnezeu și lumescul ( ), Atitudinea lui Aristotel față de Platon ( ) ) Fizica si Matematica Spațiul și timpul ca caracteristici ale fizicii aristotelice ( ), Eterul ca esență a cincea, lumea sublună și celest ( ), Natura obiectelor matematice ( ) Psihologie Cele trei părți ale sufletului ( ), Sufletul vegetativ și funcțiile sale ( ), Sufletul senzual, pofta, cunoașterea și mișcarea ( ), Sufletul înțelegător și cunoașterea rațională ( ) Științe practice: etică și politică Fericirea ca scop cel mai înalt ( ), Virtutea ca măsură exactă ( ), Fericirea perfectă și virtuți dianoetice ( ), Psihologia acțiunii morale ( ), Cetățean oraș-stat ( ), Statul și formele sale ( ) , Stare ideală ( ) Logica, retorica si poetica Analitice, categorii și predicate ( ), Definiție ( ), Judecăți și proporții ( ), Silogism ( ), Silogism sau demonstrație științifică ( ), Cunoaștere directă: inducție și intuiție ( ), Principiile dovezii și principiul necontradicției ( ), Silogismul dialectic și silogismul eristic ( ), Retorica ( ), Poetica ( ) Declinul şcolii peripatetice după moartea lui Aristotel Aristotel (texte) ( ) Partea a cincea SCOALILE FILOZOFICE DIN EPOCA ELENISTICĂ Cinism, epicureism, stoicism, scepticism Capitolul opt GÂNDIRE FILOZOFĂ DIN EPOCA ELENISTICĂ Revoluţia lui Alexandru cel Mare Consecințele spirituale ale revoluției lui Alexandru cel Mare și trecerea de la epoca clasică la cea elenistică ( ), Răspândirea idealului cosmopolit ( ), Descoperirea individului ( ), Prăbușirea prejudecăților rasiste despre diferențe naturale dintre greci și barbari ( ), Transformarea culturii elene în elenistică ( ) VI Ascensiunea cinismului și dezintegrarea școlilor socratice Diogene și radicalizarea cinismului ( ), Crates și alți cinici ai epocii elenistice ( ), Sensul și limitele cinismului ( ), Dezvoltarea și sfârșitul școlilor socratice ( ) Epicur și întemeierea "Grădinii" "Grădina" lui Epicur și noile sale idealuri ( ), canonul epicurean ( ), Fizica lui Epicur ( ), Etica lui Epicur ( ), Cvartetul medical și idealul înțeleptului ( ), soarta epicureismului în epoca elenistică ( ) Oprirea fundației Geneza și dezvoltarea opririi ( ), Logica opririi antice ( ), Fizica opririi antice ( ), Etica opririi antice ( ), "Mediostoicismul": Panetius și Posidonius ( ) Scepticism și eclectism Pyrrho și scepticismul moral ( ), Academia Scepticilor din Arcesilaus ( ), Dezvoltarea scepticismului în Academia cu Carneades ( ), Turnul eclectic al Academiei Filon din Larisa ( ), Consolidarea eclectismului (Antioh din Ascalon) ( ), Poziția lui Cicero ( ) Capitolul nouă DEZVOLTAREA ŞI CUCERII ŞTIINŢIFICE ALE EPOI ELENISTICE Evenimente fondatoare "muzeu" și "biblioteca" și consecințele acestora Nașterea filologiei Marea înflorire a științelor private Matematică: Euclid și Apollonius ( ), Mecanica: Arhimede și Eroi ( ), Astronomie: geocentrismul tradițional grecesc, încercarea lui Aristarh de lovitură heliocentrică și restaurarea geocentrismului de către Hipparh ( ), Herofil, Erasistratus și apogeul medicinei elenistice ( ), Geografie: Eratosthenes ( ), Observații generale despre știința elenistică ( ) Partea a șasea ULTIMA ÎNflorire a FILOZOFIEI LUMII ANTICĂ PĂGÂNE Plotin și neoplatonismul Capitolul zece ȘCOALILE PĂGÂNE ÎN PRIMELE SEACELE ALE EPOCA CREȘTINĂ Vitalitatea epicureismului în primele două secole ale erei creştine Reînvierea filozofiei porticului la Roma: neo-stoicismul Caracteristici ale neostoicismului ( ), Seneca ( ), Seneca (texte) ( ), Epictetus ( ), Marcus Aurelius ( ), Marcus Aurelius (texte) ( ) Reînvierea pironismului şi neo-scepticismului Aenesidemus și regândirea pirronismului ( ), Scepticismul de la Aenesidemus la Sextus Empiricus ( ), Sfârșitul scepticismului antic ( ) Reînvierea cinismului Reînvierea aristotelismului Ediția "Corpus Aristotelicum" de Andronic și redescoperirea scrierilor ezoterice ( ), Nașterea și răspândirea comentariului la scrierile ezoterice ( ), Alexandru de Afrodisia și noetica sa ( ) Medioplatonismul Reînvierea platonismului în Alexandria ( ), Trăsături ale medio-platonismului ( ), Semnificația medio-platonismului ( ), Neo-pitagorismul ( ), Reînvierea pitagoreismului ( ), Neo-pitagoreenii ( ), Doctrine ale neopitagorienii ( ), Numenius din Apameea: amestecarea neopitagoriei cu medioplatonismul ( ), "Corpus Germeticum" și "Oracolele caldeene" ( ) VII Capitolul unsprezece PLOTINUS SI NEOPLATONISM Geneza şi structura sistemului plotinian Amonius, profesorul lui Plotin ( ), Viața, scrierile și școala lui Plotin ( ), Unul ca început al primului și absolut, producându-se ( ), Originea lucrurilor din Unul ( ), Ipostaza a doua: Nous , sau Spirit ( ) , A treia ipostază: Suflet ( ), Originea cosmosului fizic ( ), Izvoarele, natura și destinul omului ( ), Întoarcerea la Absolut și extaz ( ), Originalitatea lui Plotin gândire: contemplare creatoare ( ) Dezvoltarea neoplatonismului și sfârșitul antichității păgâne Filosofia O viziune generală asupra școlilor neoplatonice, tendințele și reprezentanții lor ( ), Proclus: ultima voce originală a antichității păgâne ( ), Sfârșitul vechiului păgân filozofie ( ) Capitolul doisprezece ŞTIINŢA ANTICĂ ÎN ERA IMPERIULUI Declinul științei elenistice Ptolemeu și sinteza astronomiei antice Viața și scrierile lui P Golemy ( ), Sistemul lui Ptolemeu ( ) Galen și sinteza medicinei antice Viața și scrierile lui Galen ( ), Marea construcție enciclopedică a lui Galen și componentele ei ( ), Motive pentru marele succes al lui Galen ( ) Sfârșitul marilor școli științifice ale Alexandriei și declinul științei lumii antice EVUL MEDIU Partea a șaptea REVOLUȚIA SPIRITUALĂ A MESAJULUI BIBLIC Capitolul treisprezece BIBLIA SI MESAJUL EI Structura şi semnificaţia Bibliei Cărțile care alcătuiesc Biblia ( ), Conceptul "Legământului" ( ), Inspirația Bibliei ( ), Idei biblice fundamentale de importanță filozofică care se ridică deasupra orizontului grecesc ( ), Sensul revoluționar al Mesaj biblic ( ), Monoteism ( ), Creaționism ( ), Antropocentrism ( ), Dumnezeu nomotetic și lege ca poruncă divină ( ), Providența personală ( ), Păcatul original, consecințele și ispășirea lui ( ), Nou Spațiul credinței și spiritului ( ), Eros grecesc și Agape creștin (dragostea ca har) ( ), Reevaluarea valorilor ( ), Nemurirea sufletului printre greci și învierea lui Hristos din morți ( ) , Noul sens al istoriei și al vieții umane ( ), Gândirea greacă și mesajul creștin ( ) VIII Partea a opta PATRISTICĂ Dezvoltarea mesajului biblic și filozofarea în credință Capitolul paisprezece DEZVOLTAREA MESAJULUI BIBLIC ÎN ZONA CULTURALĂ A LIMBAI GRECĂ Probleme doctrinale și filozofice legate de Biblie Philon al Alexandriei Gnoză Apologeții greci și prima elaborare filozofică a creștinismului de către Școala Catehistică din Alexandria Apologeții și epocile grecești: Aristides, Justin, Tatian ( ), Școala Catehistică din Alexandria: Clement și Origen ( ) Epoca de aur a patristicii (IV - prima jumătate a secolului V) Cele mai semnificative personaje ale epocii de aur a patristicii și a crezului de la Niceea ( ), Părinții Capadociei și Grigore de Nyssa ( ) Ultimii mohicani ai patristicii grecești, Dionisie Areopagitul, Maxim Mărturisitorul și Ioan Damaschinul Dionisie Areopagitul și teologia apofatică ( ), Maxim Mărturisitorul și ultima bătălie hristologică ( ), Ioan Damaschinul ( ), Dionisie Areopagitul (texte) ( ), Ioan Damaschinul (texte) ( ), Mihail Psellos (texte) ( ) ), Grigore Palamas (texte) ( ) Capitolul cincisprezece PATRISTICĂ LATINĂ ŞI SFÂNTUL AUGUSTIN patristică latină înainte de Augustin Minucius Felix și prima lucrare a apologeticii creștin-latine ( ), Tertulian și controversa împotriva filozofiei ( ), scriitori creștini din secolele III-IV: Ciprian, Novațian, Arnobius și Lactantius ( ) Sfântul Augustin și apogeul patristicii Viața, evoluția spirituală și scrierile lui Augustin ( ), Filosofarea în credință ( ), Descoperirea personalității și metafizica adâncurilor sufletești ( ), Adevărul și înțelegerea ( ), Dumnezeu ( ), Trinitatea ( ), Creația , Idei ca gânduri Dumnezeu și "semințe rezonabile" ( ), Structura temporală și eternitate ( ), Răul și statutul lui ontologic ( ), Voința, libertatea, harul ( ), "Orașul pământesc" și "orașul lui Dumnezeu" ( ) , Esența omului este iubirea ( ), Augustin (texte) ( ) Partea a noua GENEZA, DEZVOLTAREA ȘI DECADEREA SCOLASTICII Rațiunea și credința în Evul Mediu Capitolul șaisprezece DE LA PATRISTICĂ LA SCOLARĂ Lucrările lui Severinus Boethius Boethius: ultimul dintre romani și primul dintre scolastici ( ), Boethius și pătratul logic al opozițiilor ( ), Consolarea filosofiei: Dumnezeu este fericirea însăși ( ), Problema răului și problema libertății ( ), Boethius despre credință și rațiune ( ) "Instituţiile" lui Casiodor "Etimologii" lui Isidor din Sevilla IX Capitolul șaptesprezece PRIMELE TEORETIZĂRI ALE "RACIO" ÎN MODUL CREDINȚEI Școli, universități, școlarism Școli și Scolastica ( ), Universitatea ( ), Universitatea și efectele sale atenuante ( ), Rațiune și credință ( ), Facultatea de Arte și Facultatea de Teologie ( ), "Orașul lui Dumnezeu" al lui Augustin ( ), "Orașul lui Dumnezeu" al lui Gioacchino Concepția trinitară a istoriei da Fiore ( ), Cronologia ( ) Ioan Scotus Eriugena Prima teoretizare a "rației" în funcția de credință ( ), Personalitatea și scrierile lui Scot Eriugena ( ), Scot Eriugena și Pseudo-Dionisie ( ), "Despre împărțirea naturii" ( ), Reflecții sociopolitice ( ), Rațiunea în funcția credinței ( ), Anselm d'Aosta ( ), Viața și scrierile ( ), Dovada existenței lui Dumnezeu ( ), Dumnezeu și om ( ), Rațiunea în jurul credinței ( ) ), Anselm d'Aosta (texte) ( ) Școala din Chartres Tradiții și inovații ( ), Cele trei arte într-o perspectivă religioasă ( ), Timaeus al lui Platon ( ), Școala Saint-Victorian ( ), Didascaliconul și știința lui Hugh de Saint-Victor ( ), Didascaliconul și Filosofia ( ) , "Didaskalikon** și misticismul ( ) Pierre Abelard Viața și scrierile ( ), "Îndoială" și "reguli de anchetă" ( ), Dialectică și funcțiile ei ( ), "Ratio" și rolul său în teologie ( ), Principii fundamentale ale eticii ( ), "Intelligo" ut credam " ( ), studii "gramaticale" și "dialectică" ( ), "Sentințe" lui Petru de Lombard ( ), Ioan de Salisbury: limitele rațiunii și autoritatea credinței ( ) Capitolul optsprezece DUCENTO ȘI MARILE ORGANIZAȚII ALE RATIUNII ȘI CREDINȚEI Situația politică și culturală Situația politică și socială și instituțiile bisericești ( ) Aristotelismul lui Avicena Avicenna: personalitate și scrieri ( ), A fi posibil și a fi necesar ( ), Logica generației și influența lui Avicenna ( ) Aristotelismul lui Averroes Figura și scrieri ( ), Primatul filosofiei și eternitatea lumii ( ), Unitatea intelectului uman ( ), Consecințe din teza unității intelectului ( ), Primele condamnări ale aristotelismului ( ) Moise Maimonide și filosofia evreiască Traducători și colegiu din Toledo Albert cel Mare Albertus Magnus: personalitate, scrieri și program de cercetare ( ), Diferența dintre filozofie și teologie ( ), Filosofii greci și teologi creștini ( ), Interes științific ( ) Toma d'Aquino Viața și scrierile ( ), Rațiunea și credința, filozofia și teologia ( ), Teologia nu înlocuiește filozofia ( ), Structura fundamentală a metafizicii ( ), Transcendentale: unul, adevărat, bun ( ), Analogia de ființă ( ), Cinci moduri de a dovedi existența lui Dumnezeu ( ), Lex aeterna, iex naturalis, iex humana, lex divina ( ), Drept natural și pozitiv ( ), Credința călăuzește rațiunea ( ), Toma d'Aquino ( ) texte) ( ) Bonaventura din Bagnoregio Mișcarea franciscană ( ), Bonaventura: viață și scrieri ( ), Alexandru de Galsky și Bonaventura ( ), Is Philosophy Autonomous? ( ), Defectele aristotelismului și izvoarele lor ( ), Exemplarismul ( ), "Rationes seminaies" ( ), Cunoașterea umană și iluminarea divină ( ), Dumnezeu, omul și pluralitatea formelor ( ), Bonaventura și Toma: o credință și două filozofii ( ), Rațiunea consemnează ceea ce prescrie credința Duae oiivae et duo candelabre in domo Dei lucentia ( ), Bonaventure (texte) ( ) X Siger de Brabant şi averroismul latin filozofie experimentală şi prima cercetare ştiinţifică a epocii scolasticii Robert Grossatesta ( ), Roger Bacon ( ) John Duns Scotus Viața și scrierile ( ), Separarea filozofiei și teologiei ( ), Existența fără ambiguitate ( ), Existența fără ambiguitate ca prim obiect al intelectului ( ), Înălțarea la Dumnezeu ( ), Insuficiența noțiunii de "entis infinit" ( ), Dezbatere între filozofi și teologi ( ), Principiul individualizării: Haecceitas ( ), Voluntarismul și dreptul natural ( ) Capitolul nouăsprezece TRECENTO: PIERDEREA ECHILIBRULUI ÎNTRE RATIUNE ȘI CREDINȚĂ Situația socio-istorică William de Ockham Personalitate și scrieri ( ), Independența credinței față de rațiune ( ), Empirismul și primatul individului ( ), Cunoașterea intuitivă și abstractă ( ), Universalele și nominalismul ( ), Briciul lui Occam și dezintegrarea metafizicii tradiționale ( ), Noua logică ( ), Problema existenței lui Dumnezeu ( ), Noua metodă de cercetare științifică ( ), Pluralism versus teocrație ( ), Știința ocamistă ( ), Occamisții și știința aristotelică ( ), Ocamiştii şi ştiinţa galileană ( ) Controversa asupra rolului Bisericii Aegidius al Romei și Jean al Parisului: primatul bisericii sau al imperiului ( ), "Defensor pacis" al lui Marsilius de Padova ( ), John Wycliffe și Jan Hus: doi reformatori doluterieni ( ) Domnule Eckhart iar misticismul speculativ german Fundamentele misticismului speculativ ( ), Meister Eckhart: Fără Dumnezeu și lumea și omul nu sunt nimic ( ), Întoarcerea omului la Dumnezeu ( ) Logica Evului Mediu "Ars vetus", "Ars nova", "Logica modernorum" ( ), Sistematizarea didactică a logicii antice ( ), Figuri și moduri de silogisme ( ), Inovații ale logicii scolastice ( ), "Ars magna" de Raymond Lull ( ) DIAGRAMA CRONOLOGICĂ INDEX NUMELE ANTICHITATE Prima parte ORIGINILE GRECEI ALE GÂNDIRII FILOZOFICE toate celelalte științe sunt mai necesare, dar niciuna nu este mai bună [metafizica] Aristotel, "Metafizica", A , a, Basorelieful "Apoteoza lui Homer", tronul și sceptrul au fost atribute ale lui Zeus, ceea ce indică o venerație specială pentru Homer (Muzeul Britanic) Capitolul întâi GENEZA, CONCEPTUL ȘI SCOPUL FILOZOFIEI GRECEI Geneza filozofiei Filosofia greacă, integritatea sa fenomenală, o considerăm un produs al geniului elen Grecii, desigur, datorează mult Orientului, de exemplu, în domeniul cunoștințelor astronomice și matematice, dar aveau o capacitate uimitoare de a regândi informațiile primite în termeni teoretici Popoarele răsăritene au rămas în cea mai mare parte în cadrul nevoilor practice, dimensiunea pur teoretică a științei le era străină Dorința de a pătrunde în mintea adevărului, de a-l cunoaște din interior și până la capăt le-a dat primilor înțelepți o înțelegere a idealului și a deosebirii acestuia față de diversele sale reflectări imperfecte Grecii au știut să păstreze un simț al diferenței dintre ideal și ceea ce este departe de a fi realitatea perfectă Dorința de a înțelege lumea în ansamblu este motorul și nervul vital al filozofiei grecești Credința în succesul căutării adevărului, momentul de îndoială constantă și critică a tot ceea ce s-a realizat, negarea minciunii ca adevăr incomplet - toate acestea i-au inspirat pe grecii antici într-un zbor îndrăzneț al speculațiilor care cu siguranță nu cunoștea limite Superioritatea grecilor asupra altor popoare în această caracteristică specială nu este cantitativă Caracterul calitativ al diferenței devine evident când ne dăm seama de faptul că, sub influența grecilor, civilizația occidentală a luat o direcție radical diferită de calea răsăriteană Influența benefică a științei occidentale nu putea decât să fie experimentată de unele popoare orientale pentru a se adapta la procesul cultural, ceea ce ar fi fost imposibil fără o stăpânire corespunzătoare a categoriilor logicii occidentale Într-adevăr, cei care cred că știința este posibilă în orice societate se înșală Există tradiții culturale care împiedică apariția și creșterea anumitor concepte Există chiar și idei tabu despre știință ca un complex integral de idei și acțiuni Filosofia, creată de greci ca un sistem de categorii raționale interconectate, a dat viață științei și, într-un anumit sens, a creat origini grecești coordonatele ei principale de creștere Recunoscând acest lucru, nu putem să nu recunoaștem grecii ca o contribuție excepțională la dezvoltarea științei cu contururile familiare ale civilizației actuale De la sfârșitul secolului trecut, s-au făcut multe încercări de a dovedi derivarea filozofiei grecești din diferite forme de înțelepciune orientală Astăzi, însă, putem spune că niciuna dintre aceste încercări nu a trecut testul timpului Teza despre natura secundară a filosofiei grecești a fost propusă pentru prima dată de preoții egipteni din epoca ptolemaică Spre sfârșitul erei păgâne, înțelepții evrei din Alexandria au încercat și ei să derive filozofia greacă din învățăturile lui Moise În epoca creștină, unii filozofi greci au recunoscut faptul primatul înțelepciunii răsăritene, dar acest lucru nu dovedește nimic, deoarece canoanele clasice ale filosofiei antice din acea vreme sunt de domeniul trecutului Fără îndoială, popoarele răsăritene, de la care grecii au învățat multe, dețineau multe comori spirituale Vechii egipteni și-au folosit cunoștințele de aritmetică în scopuri practice, de exemplu, în operațiuni de schimb de cântărire a mărfurilor, înmulțirea și împărțirea unităților monetare etc Conștientizarea geometriei a ajutat la proiectarea și construirea piramidelor, refacerea marcajelor câmpului după inundațiile periodice ale Nilului Ei cunoșteau multe legende, mituri și rituri religioase Cu toate acestea, lumea bogată a miturilor teologice și cosmogonice era departe de logos-ul grecesc și semăna mai degrabă cu lumea mitică a acelorași greci înainte de a crea filozofia logos-ului Nu avem informații sigure despre existența traducerilor și despre utilizarea textelor orientale de către greci Înainte de epoca lui Alexandru cel Mare, diverse învățături din Asia cu greu ar fi putut pătrunde în Grecia Și în epoca lui Thales, în zorii antichității, aproape că nu existau greci care traduceau manuscrise egiptene Chiar și faptul de a prezenta dovezi documentare că ideile antice au antecedente exacte în înțelepciunea orientală nu poate afecta în niciun fel esența problemei noastre La nașterea filozofiei în Grecia, a apărut un mod complet nou de a experimenta lumea și expresia spirituală a esenței acesteia Noile forme expresive, după ce au absorbit rezultatele altor forme de stăpânire a lumii, au transformat mintea într-un mod structural: a căpătat o formă strict logică Spiritul teoretic, condus de dragostea de cunoaștere pură, a construit cărămidă cu cărămidă maiestuosul templu al filosofiei Geneza filozofiei Arta și religia grecilor antici Filosofia la origini nu poate fi înțeleasă fără să se adâncească în ideile artistice și religioase ale unui anumit popor Care sunt primele cauze ale tuturor, soarta lumii și a omului - toate aceste întrebări sunt legate de o întreagă mitologie Arta, prin intuiție și imaginație sub formă de imagini fantastice, încearcă să atingă aceleași scopuri ca și filosofia Religia pe căile credinței atinge scopurile pe care filosofia le caută cu ajutorul conceptelor și al rațiunii Religia creează o lume de idei mitologice despre suprapământesc și suprasensibil, insuflând astfel oamenilor o anumită atitudine morală față de lume și de aproapele lor Deci, în gnosticism, senzualul întruchipează răul, lumea reală, sursa necazurilor și a nenorocirilor, este evaluată în mod negativ Grecii aveau și ei propria lor religie, iar spiritul grec s-a cristalizat în poeziile lui Homer și Hesiod Grecii nu cunoșteau un singur zeu, care să creeze lumea prin cuvânt și voință Zeii greci erau mai mult ca demoni Potrivit lui Homer, totul a venit din Ocean, iar după Hesiod - din Haos Lumea este condusă nu de creatorii ei, ci de copiii lor atotputernici Chiar și Zeus a început să conducă lumea după ce și-a răsturnat tatăl, Kronos Naturalismul filosofilor greci antici consonează splendid cu înțelegerea zeilor-demoni naturali Zeii nu numai că au condus lumea, ci au sfințit căsătoria și vatra familiei Zeii au fost garanții Adevărului și au răzbunat trădarea și au vărsat sânge inocent Este logic, așadar, că ideile străvechi despre bine și păcat, despre lege și drept, aveau cu siguranță o conotație religioasă Despre modul în care anticii prețuiau și strângeau diverse legende despre originea zeilor și a oamenilor, povestește binecunoscutul episod al seducției lui Zeus de către Erou din cântecul al XIV-lea al Iliadei Bănuim că cititorii cunoșteau diverse detalii despre nașterea zeilor din Ocean și Tethys, căsătoria lui Zeus cu Hera, acțiunea unor forțe misterioase, care pot fi considerate Regina Nopții, Pământului, Styx Nici zeii, nici soarta nu coincid cu legea morală, dar totuși, chiar înainte de orice filozofie, vedem adevărul domnind în lume Grecii vorbeau despre ethos (obicei) și nomos (lege) Deși nu există un concept de lege, eroii lui Homer au o idee clară despre dreptate Poporul Greciei apără onoarea lui Menelaus Erinyele sunt pedepsite pentru crime împotriva familiei, cerșetori profanați, sperjur Drama interioară a religiei grecești se reflectă în legendele despre domnia zeilor În cântecul al XV-lea al Iliadei homerice, Poseidon îi spune lui Iris, mesagerul lui Zeus: origini grecești Atât de puternic este el; dar emisiuni prea arogante Dacă o onoare egală amenință că mă îmblânzește cu forța Trei dintre noi suntem frați din Kronos, născută Gaia - Zeus Tunetorul, iar eu și Hades, stăpânul lumii interlope; Totul este împărțit în trei și fiecare a primit împărăția; A căzut soarta celor care ne-au aruncat în stăpânirea eternului: Marea cărunțită este pentru mine, întunericul lumii interlope este pentru Hades, Zeus a căpătat cerul larg, în eter și în nori Pământul rămâne comun tuturor şi Olimpului multideal Nu, nu voi trăi niciodată după sugestiile lui Zeus, În pace, să rămână pe al treilea său lot, Prin puterea mâinilor sale, să nu mă sperie ca neînsemnat Mai potrivit ar fi ca Zeus să-și frâneze fiicele și fiii Cu un verb îngrozitor, să înfrâneze tot ceea ce a născut lumii, Care trebuie să-i asculte poruncile fără să vrea În poemele homerice, după cum notează oamenii de știință, indiferent despre ce este vorba, nu vom găsi descrieri detaliate ale monstruoșilor și deformaților (ceea ce, dimpotrivă, se observă adesea în arta popoarelor primitive) Seria figurativă de poezii homerice, așadar, este armonizată după un simț al proporției și proporției Este proporționalitatea pe care mult mai târziu filosofia o va ridica la nivelul unui principiu ontologic Pentru Homer, așa cum s-a remarcat de mai multe ori, arta motivației, autentică prin stabilitatea ei, este caracteristică Poetul nu este mulțumit de descrierea evenimentelor și faptelor, el caută motive și cauze ale acțiunilor la nivel mitopoetic, este important pentru el să găsească principiul unei baze suficiente pentru cutare sau cutare eveniment Acest demers a pregătit nașterea unei mentalități speciale, pe baza căreia filosofia va căuta fundamentul suprem a tot ceea ce există Dorința de a prezenta realitatea în întregime este o altă trăsătură a epopeei homerice Pe scutul lui Akhil, de exemplu, tot ceea ce există este reprezentat sub formă de simboluri: zei și oameni, cer și pământ, război și pace, bine și rău, bucurie și suferință Gândirea filozofică într-o formă rațională a continuat această căutare a universalității și a locului omului într-un cosmos armonizat Pe calea sintezei intuițiilor filozofice obținute, creațiile lui Hesiod nu sunt mai puțin semnificative În poezia "Lucrări și zile" (sec VIII î Hr ), poate prima experiență de moralizare, Hesiod vorbește despre Adevăr și Dreptate ca pe o lege divină universală epoca de Aur Geneza filozofiei iar oamenii fericiți din aur au dispărut Oameni înțelepți și frumoși din Epoca de Argint au trăit în armonie și armonie până când Zeusul furios i-a pedepsit pentru dezonoare Din aramă, a creat războinici cruzi care au murit, exterminându-se reciproc Nici cel de-al patrulea fel de eroi nobili nu a putut rezista, și-au găsit pacea lângă Troia și sub zidurile Tebei Actuala Epocă a Fierului, după Hesiod, este marcată de atotputernicia neruşinării şi violenţei Întregul oraș suferă adesea pentru un singur soț Dacă face rău și hrănește un plan îndrăzneț Lor le trimite Kronion mari nenorociri din ceruri, Foamete, ciumă și un ulcer pentru moartea rea, Armata lor puternică îi distruge, zidul orașului îi distruge Pe marea judecății îi pedepsește cu o mână răzbunătoare Zei invizibili plutesc lângă și printre oameni Privind cu atenție pe cei care jignesc în mod fals pe cine Răzbunarea zeilor, fără teamă, începe un litigiu nedrept Există, de asemenea, o fecioară născută de Zeus - gloriosul Adevăr, În mare cinste ea este cu zeii, Olimpul posedat Dacă cineva o jignește defăimând-o cu minciună Ea se așează imediat lângă tatăl ei, Kronion Dia, reproșând minții fărădelege până când se răzbună Păstrați adevărul, regi, și faceți-vă judecata corectă Uitați de minciună pentru totdeauna, mâncatori de mită ilegală Se distruge pe sine cel care pregătește răul pentru altul Intenția răului este cea mai rea dintre toate pentru cel care intenționează răul Ochiul lui Zeus vede totul și înțelege toate lucrurile, Dacă vrea, va vedea și asta, fără nicio ascundere Ce fel de adevăr și dreptate se întâmplă în interiorul statului Teogonia lui Hesiod devine cosmogonie, în cadrul căreia părți ale universului sunt numite zei, este dată o descriere mitopoetică a originii fenomenelor cosmice din haosul inițial În epopeea grecilor antici găsim miezul din care s-au format începuturile eticii filozofice, trăsăturile mentalității grecești Poezia lirică a trezit speculațiile filozofice, a întărit dorința de cercetare științifică și de înțelegere intuitivă a lumii Panteonul homeric al zeilor poate fi numit în mod condiționat public Dar grecii aveau și o altă formă de religiozitate - misterele orfice Ambele forme sunt legate de politeism, deși înțelegerea sensului vieții, al destinului și al naturii omului în mistere este categoric diferită De la început, literatura orfică a fost apocrifă origini grecești timid Deja în secolul VI î Hr au existat versiuni ale șederii lui Orfeu în lumea interlopă Nu este genealogia zeilor, ci un fel de sistem teologic care distinge orfismul Pentru Homer, caracterul finit al căii umane era un postulat incontestabil Orficii au fundamentat teza nemuririi sufletului în cadrul opoziției dualiste dintre suflet și trup La începutul tuturor a fost Chronos (Timpul), Eterul de lumină și Haosul nemărginit Timpul a dat naștere unui ou de argint, din care a clocit un șarpe bisexual cu multe nume: Eros, Ericapaeum, Priapus, Pro-tagon, Metis, Phanes, Phaethon El dă naștere Noaptei, din ea - Cer și Pământ, oameni și animale Zeus, la sfatul Nopții, îl învinge pe Kronos, absoarbe Serpent Fanes original și orice altceva pentru a crea lumea din nou Principala zeitate a orfilor este Dionysos, un simbol al destinului lumii, generat de Zeus Șarpele și Persefona Hera, din gelozie, i-a trimis pe titani, care l-au sfâșiat pe Dionysos Atena i-a adus lui Zeus inima lui Dionysus Zagrevs, iar Zeus l-a reînviat și i-a lovit pe titani cu fulgere Din cenusa titanilor si din sangele lui Dionysos a aparut intreaga rasa umana, jumatate divina, jumatate patata de sange Dintr-o astfel de cosmogonie, este clară esența ritualurilor de sacrificiu, a ritualurilor sângeroase, care au făcut posibilă purificarea și răscumpărarea Miezul credințelor orfice poate fi rezumat după cum urmează Corpul uman este mormântul spiritului, sufletului, demonului nemuritor În virtutea păcatului originar, duhul s-a găsit în trupul căruia a preexistat, dar nu piere împreună în el Printr-o serie de renașteri, spiritul este chemat să ispășească păcatul originar Pentru a elibera sufletul de trup și a pune capăt ciclului reîncarnărilor, orficii s-au alăturat sacramentelor pentru a-i ajuta pe Dionysos și Persefona să-i salveze de durere Acest lucru a fost servit de conspirații, vrăji, agenți de vindecare și curățare, divinație și divinație Este greu de separat bobul istoric de coaja miturilor și legendelor, dar la baza lor apare înfățișarea unui vrăjitor clarvăzător, ascet, gnostic Nevoia de a elimina cele mai flagrante manifestări ale absurdității din viață, când răufăcătorii folosesc binecuvântările vieții, în timp ce cei drepți și cei nevinovați suferă greutăți, a condus la ideea recompenselor și recompenselor vieții de apoi Numai de cealaltă parte a lumeștilor, conform standardelor timpului cosmic, credeau orficii, dreptatea deplină este posibilă Astfel, purificarea elementului divin din tot ceea ce este trupesc a devenit scopul vieții umane Fără orfism, așa cum vom vedea, este greu de înțeles esența opiniilor lui Pitagora, Heraclit, Empedocle și chiar Platon Geneza filozofiei unsprezece Grecii nu aveau cărțile sacre ca roade ale revelației divine Ei nu cunoșteau dogme de nezdruncinat Primii poeți au formalizat doar credințele unor oameni anumiți În Grecia la acea vreme existau preoți care să însoțească ritualurile, dar nu exista și nu putea exista o castă de paznici ai dogmei Absența dogmelor și a gardienilor lor au ajutat gândirea filozofică greacă să păstreze spontaneitatea liberă a dezvoltării Se știe că în țările estice dogmele au format o forță stabilă și de netrecut timp de secole, ceea ce a fost o frână a progresului cultural și politic Condiții socio-economice pentru dezvoltarea filozofiei grecești Libertatea politică a grecilor antici poate fi apreciată corect dacă o comparăm cu condițiile de dezvoltare ale popoarelor răsăritene Alegând preferințele religioase, grecii erau practic liberi În domeniul politicii, situația era mai complicată, dar ei au fost cei care, realizând pericolul arbitrarului, au creat primele instituții politice ale democrației Omul răsăritean, atât în religie, cât și în politică, era obligat să se supună orbește autorității autorităților Prin secolul VI î Hr e Grecia dintr-o țară agrară s-a transformat treptat într-un centru de artizanat și comerț Primele centre au fost coloniile ionice, Milet și alte orașe - oaze înflorite O creștere demografică vizibilă a vorbit despre o prosperitate evidentă Noua clasă de negustori și artizani s-a declarat ca o forță economică și politică serioasă Proprietarii de pământ au pretins puterea în politici mari Formele aristocratice de guvernare s-au transformat în mod constant în forme republicane Nevoia de descoperiri științifice a devenit din ce în ce mai acută, mintea a devenit mai activă în atacurile la superstiție Înflorirea culturii, așa cum arată istoria Greciei, este rezultatul și în același timp condiția sănătății națiunii și a libertății fiecărui popor Cu toate acestea, filosofia s-a născut nu în metropolă, ci în estul Asiei Mici - în provincia Milet, apoi au apărut școli filozofice în partea de vest a Italiei de Sud și abia apoi în centrul Greciei Departe de centru coloniile prospere au creat instituții libere, astfel încât Atena să devină mai târziu capitala filosofiei și libertății grecești Ultima precizare se referă la politica ca oraș-stat În cadrul politicii, conceptul de cetățean a coincis cu conceptul de persoană origini grecești Până în epoca elenistică, statul a rămas orizontul etic pentru fiecare grec Interesele statului erau inseparabile de cele personale; nicăieri în lume libertatea polisului nu se combina într-un mod atât de organic cu libertatea individuală a unei persoane, ca în Grecia de atunci Surse Pentru a intra în lumea filosofiei antice, ar trebui să înțelegem clar care sunt sursele cunoștințelor noastre despre aceasta Dintre monumentele gândirii antice, doar câteva au supraviețuit și au ajuns la noi în totalitate Lucrările lui Platon și cea mai mare parte a moștenirii lui Aristotel au fost păstrate în întregime În același timp, lucrările publicate destinate unui public larg nu s-au păstrat, iar cele pe care Stagirit le-a destinat unui cerc restrâns al școlii ne sunt cunoscute Scrierile board-ratiks-urilor sunt reprezentate de dovezi indirecte ale filozofilor și comentatorilor, de regulă, dintr-o perioadă ulterioară Informațiile noastre despre filosofia post-istotelică sunt fragmentare Despre peripatetici, stoici, epicurieni și sceptici știm și de la scriitorii de mai târziu Munca colosală de colecție și studiu critic al tuturor fragmentelor disponibile care au supraviețuit din scrierile iremediabil pierdute ale filozofilor greci a fost făcută de mai multe generații de filologi Astfel, am folosit pe scară largă colecția de fragmente ale filosofilor greci timpurii, compilată de celebrul savant german Hermann Diels (Diels H Fragmente der Vorsokratiker - Berlin, ) Din , publicația a fost editată de V Krantz, așa că am adoptat abrevierea Diels-Krantz în referințe Prezintă material biografic și doxografic, tot ce se știe despre presocratici Fragmentele stoice sunt prezentate în ediția clasică: Amim* Fragmenta veterum stoicorum, I, ; III, Părerile epicurienilor sunt date de publicaţia Usener, Epicurea, Materialul biografic şi doxografic este furnizat de " cărţi despre viaţa, învăţăturile şi spusele filozofilor" de Diogenes Laer-tion Judecătorii deosebit de competenți ai predecesorilor lor au fost Platon și mai ales Aristotel, care a dat prima versiune a istoriei filozofiei Lucrarea de critica și sistematizare a fragmentelor a fost continuată de studenții lui Aristotel Evdem (istoric al matematicii) și Teofrast Conceptul și scopul filosofiei antice (istoric al fizicii) Opera lui Teofrast a fost revizuită de scepticul academic Cleitomachus (c î Hr ), apoi de stoicul școlii lui Posidonius în secolul I î Hr e Opera lui Teofrast a fost folosită de autorul cărții "Stromat" Pseudo-Plutarh, Hippolytus în "Refutarea ereziilor", Irineu, Clement din Alexandria, Eusebiu, Augustin, Hermias, Alexandru de Afrodisia și alții De remarcat că opera epocală a lui Solomon Lurie "Democritus" a depășit în multe privințe colecția lui G Diels în ceea ce privește completitatea și acoperirea materialului, de aceea dăm câteva fragmente din ediția lui S Lurie din Cartea ia în considerare versiuni ale traducerilor ruse ale "Fragmentelor filosofilor greci timpurii" ed A V Lebedev, "Anthologies of World Philosophy" în și alte publicații Conceptul și scopul filosofiei antice Trăsături distinctive ale filosofiei antice Tradiția îi atribuie lui Pitagora prima utilizare a termenului "filozofie" Cuvântul "sophia" are o conotație religioasă, deoarece înțelepciunea și omnisciența ca atare sunt date lui Dumnezeu și omului - dorința și dragostea de înțelepciune Deci, ce doreau grecii care iubeau înțelepciunea? Din momentul nașterii, filosofia apare ca o trinitate de conținut, metodă și scop Din punct de vedere al conținutului, filosofia explică realitatea în toate manifestările ei Anumite științe sunt ocupate cu anumite sectoare ale realității, niciunul dintre ele nu este interesat, de exemplu, de începutul tuturor lucrurilor Filosoful este interesat de primul motiv al tuturor lucrurilor Din punct de vedere al metodei, filosofia se străduiește pentru o explicație rațională a ființei ca întreg Argumentul rezonabil, motivația logică și logo-ul sunt caracteristice abordării filozofice Nu este suficient doar să determinați datele reale sau experimentale, filosofia merge mai departe, vede motive rezonabile în toate Aceasta este diferența dintre filozofie și religie și artă Artistul lucrează cu imagini și mituri, credinciosul are încredere în dogme, dar pentru filosof cel mai important este rațiunea origini grecești Scopul filosofiei este percepția transparentă și neînnoră a adevărului pur Filosofia greacă s-a născut tocmai ca o dragoste dezinteresată de cunoaștere Nu nevoia materială sau beneficiul practic sub formă de profit i-a mișcat pe primii filozofi, ci libertatea neîngrădită a autocunoașterii Cuvintele lui Aristotel confirmă această idee: "Toate celelalte științe sunt mai necesare, dar nu există una mai bună decât filozofia" Filosofii greci au urmat acest drum Meditația, contemplarea nu sunt utilitare, dar filosofia a avut întotdeauna un conținut moral și politic serios Să ne gândim: atunci când reușim să dobândim o viziune și o înțelegere a întregului în care trăim, înțelegerea noastră a sensului vieții se schimbă inevitabil, apare o ierarhie mai precisă a valorilor și atitudinea noastră față de viața de zi cu zi se schimbă Experiența adevărului poartă o încărcătură uriașă de energie Imaginea stării ideale a lui Platon este construită datorită acestei surse bogate de energie Popoarele răsăritene au avut și au încă o formă de înțelepciune aparte, lipsită de scopuri practice Cu toate acestea, el nu a căutat niciodată să se elibereze de imagini fantastice și este inseparabil de religie, poezie și artă A simți întregul prin minte și a-i putea exprima logic esența - aceasta este originalitatea absolută a geniului grec Dezvoltarea culturii occidentale se bazează pe această descoperire Filosofia ca nevoie a spiritului uman Nevoia de a filozofa - de unde vine? Grecii credeau că rădăcinile sale sunt în însăși natura omului Oamenii prin natura lor sunt așa încât vor să știe, a spus Aristotel Dorința de a fi mai înțelept și de a se cunoaște pe sine este caracteristică unei persoane Începutul drumului către cunoaștere este surpriza Ce este și cum s-ar putea întâmpla asta? De la întrebări simple și inițial răspunsuri simple, oamenii au trecut la altele din ce în ce mai complexe De la înțelegerea problemelor pământești, a fazelor lunare, au trecut la înțelegerea Soarelui și a stelelor, apoi la Univers A fost surpriza care l-a pus pe om în fața întregului univers De ce există totul? De unde a venit totul? Nu există altceva decât existență? Ce este un bărbat și de ce trăiește? Asemenea întrebări nu pot decât să fie ridicate de o persoană; o etichetă care le respinge cu greu poate fi numită bărbat Niciuna dintre aceste probleme nu are o soluție strict științifică Știm multe despre detalii, dar puține despre Conceptul și scopul filosofiei antice esența și sensul întregului Triumful științelor exacte și realizările științelor naturii nu au afectat în niciun fel starea eternelor probleme filozofice Prin urmare, Aristotel are dreptate: atâta timp cât o persoană este în viață, va păstra o capacitate sănătoasă de a fi surprins de misterele lumii exterioare și de propria existență Cum a apărut cosmosul, ce unește natura, physis, care sunt fazele dezvoltării și forțele active ale lumii naturale? Acestea sunt întrebările primilor filozofi naturaliști Sofiștii și-au concentrat atenția asupra omului și a trăsăturilor sale, cosmologia a lăsat loc problemelor morale Platon a relevat eterogenitatea realității; pe lângă lumea senzuală, există și lumea entităților inteligibile și metafizice Grecii au asociat invariabil problemele politice cu atitudinile etice umane Platon și Aristotel au fost preocupați de întrebări de metodă: ce vine de la simțuri și ce de la minte? Care sunt caracteristicile adevăratului și falsului? Există reguli pentru gândirea adecvată și în ce forme gândește, judecă, reflectă o persoană? Fazele și perioadele filosofiei antice Filosofia antică greacă și greco-romană are peste o mie de ani de istorie - din secolul VI î Hr e înainte de d Hr e Anul acesta este marcat de închiderea școlilor păgâne din ordinul împăratului Iustinian Distingem mai multe etape în istoria antichității Epoca naturaliștilor Între secolele VI-V î Hr e vedem reprezentanţi ai diferitelor şcoli: ionieni, pitagoreici, eleatici, atomişti, eclectişti Sofiştii şi Socrate au devenit primii umanişti, au încercat să răspundă la întrebarea care este esenţa omului Platon și Aristotel au oferit cele mai importante exemple ale unei mari sinteze filozofice Perioada elenistică a erei cuceririlor lui Alexandru cel Mare s-a încheiat cu epoca păgână a cinismului, epicureismului, stoicismului, scepticismului, eclectismului Perioada religioasă a neoplatonismului și modificările acestuia Gândirea creștină în persoana lui Filon al Alexandriei, care a încercat să sintetizeze Vechiul Testament și gândirea greacă Aceasta a pregătit civilizația medievală și creștinismul european / Capitolul doi NATURALIști PRESOCRATI Primii ionieni despre începutul tuturor lucrurilor Thales Thales din Milet din Ionia (începutul secolului al VI-lea î Hr ) a devenit celebru nu numai ca filozof, ci și ca un politician remarcabil Cunoaștem gândurile lui nu direct, ci doar prin transmitere prin tradiția orală Au existat legende despre înțelepciunea celor șapte înțelepți (unul dintre ei Thales) Conștientizarea tezei lui Fales - apa este începutul (arche) a tuturor - duce la înțelegerea esenței revoluționare a filosofiei Termenul "arche" în sensul de "cauză originară" poate fi introdus de Anaximandru, un student al lui Thales Cu toate acestea, găsim la Thales o înțelegere clară că la baza existenței există o anumită constantă, ceva care nu este supus schimbării Filosofii milesieni au luat natura, physis, drept principiu fundamental, dar într-un sens departe de cel modern al cuvântului Aceasta este ideea unei realități fundamentale, spre deosebire de una secundară, aceea care este neeternă și trecătoare Prin urmare, naturaliștii antici sunt filozofi ai fizicii Este necesar să înțelegem sensul arhaic al naturii și pentru aceasta este necesar să ne îndepărtăm de sensurile moderne ale acestui cuvânt Semințele și boabele tuturor lucrurilor sunt de natură umedă, a spus Thales Prin urmare, uscarea tuturor este moartea Viața este umiditate, elementul apă, ceea ce înseamnă că totul vine din apă, începe în apă și se termină în ea Această idee a lui Thales are analogi mai vechi De exemplu, Homer considera Oceanul drept progenitorul zeilor și Tethys, pământul, ca mamă Pe râul Styx din lumea interlopă, zeii și-au depus jurământul Cu toate acestea, Thales a adăugat dovezi logice imaginii mitice a oceanului și caracterului sacral al elementului apă Pe baza studiului fenomenelor cerești, Thales a reușit să prezică o eclipsă de soare, aceasta s-a întâmplat în jurul anului î Hr e Una dintre teoremele geometriei poartă numele lui Pentru Thales, principala caracteristică a apei era proprietatea fluidității Fluiditatea în sensul volatilității sugerează contrariul Primii ionieni despre începutul tuturor lucrurilor proprietate falsă - putere și imuabilitate Fiind un filozof-fizician, Thales nu a fost un materialist în înțelegerea noastră a cuvântului Noul concept al divinului se baza pe rațiune "Totul este plin de zei", a spus Thales, iar asta însemna că viața este primară, că totul este animat, că totul este legat de început Thales considera că magnetul este un simbol al universalității sufletului divin ca prim principiu Înarmat cu o asemenea idee, logosul uman a pornit cu încredere pe calea cuceririi ființei, a cunoașterii atât a întregului, cât și a părților care au devenit obiectul de studiu al științelor particulare (texte) Iliada (Hephaestus creează scutul lui Ahile) El a creat pe el pământul, cerul și marea, Soarele neobosit și luna plină, El a creat toate stelele cu care este încununat cerul, Pleiadele, Hiadele și puterea lui Orion, Și ursul, căruia i se spune și Woz, Și care se leagănă pe loc, uitându-se la Orion, Ea este singura care nu se scaldă în apele Oceanului XVIII - Nu! Nu te poți lupta cu Zeus, fiul lui Crown El nu este egal cu Achela, Nici măcar marea putere a oceanului adânc, Din care curg toate râurile și mările, Și toate izvoarele și fântânile adânci Până și lui îi este frică de trăsnetul marelui Zeus Și un tunet îngrozitor, când bubuie din cer XXI, - (Hera vorbind cu Afrodita) Dă-mi dragostea și pofta asta Îl îmblânzești pe toți [zeii] nemuritori și pe toți oamenii muritori Căci mă duc la limitele extreme ale Pământului fertil, Să vizitez Oceanul, progenitorul zeilor, și mama Tethys Ei au fost cei care m-au crescut cu drag și m-au îngrijit în casa lor, acceptând din mâinile lui Rea, când zgomotosul Zeus Aruncat Kron sub Pământ și sub Marea inepuizabilă Mă duc să-i vizitez pentru a opri certurile lor nesfârșite origini grecești Ei se feresc unul de celălalt de multă vreme Și se abțin de la minciună și dragoste, căci răutatea a intrat în inimile lor XIV, - sGvbnod (texte) Teogonie Bucurați-vă, copii ai lui Zeus, și dăruiți cântecul mult râvnit, Lăudați pe cei născuți din Pământ și Ceruri, Din noaptea întunecată, și cei care au fost hrăniți de Marea sărată Spune-mi cum s-au născut zeii și pământul la început, Și râurile și marea nemărginită, furioasă de valuri, Și stelele scânteietoare, și Cerul larg - durere Cum a fost distribuită bogăția, cum au fost împărțite onorurile, cum a fost ocupat pentru prima dată Olimpul pliat Povestește despre asta Muze, ale căror locuințe sunt pe Olimp, de la bun început spun care dintre ele a apărut primul - În primul rând, a apărut Haosul (Abisul), iar apoi Gaia (Pământul) cu sânii lați, un scaun puternic pentru totdeauna Toți nemuritorii trăiesc pe vârful Olimpului înzăpezit, Și Tartarul încețos în măruntaiele drumului larg Pământului, Și Eros - cel mai frumos dintre zeii nemuritori, relaxând membrii tuturor zeilor și oamenilor Din haos s-au născut Erebus și noaptea neagră, Și din Noapte au venit Eter și Dennitsa, Pe care ea l-a născut, zămislind din Erebus în copulare amoroasă Pământul a născut mai întâi egalul său Cerul înstelat, astfel încât să-l acopere peste tot, Munții, zeițe nimfe în cheile munților, adâncurile Mării Apoi, după ce a împărțit un pat cu Raiul, a dat naștere Oceanului de adâncime, Kay cu Crius și Hyperion cu Iapet, Teia cu Rhea și Themis cu Mnemosyne, Phoebe încoronată de aur și fermecătoarea Tethys , - Rapsodii orfice (G'texte pe plăci de aur de la înmormântări) De îndată ce sufletul părăsește lumina Soarelui, Primii ionieni despre începutul tuturor lucrurilor Mergeți la dreapta, evitând totul cu grijă Bucură-te, că ai experimentat cele încercate, înainte de a nu ști aceasta, Dintr-un om te-ai transformat în zeu Tu, copil, ai căzut în lapte Bucură-te, bucură-te! Merge la dreapta Prin pajiştile sacre şi crângurile Fersephoneia fr La de ani, Diels-Kranz Acest mormânt îi aparține lui Mnemosyne Când ești sortit să mori Vei intra în casa bună a lui Hades În dreapta este sursa Lângă ea stă un chiparos alb Aici se răcesc sufletele morților care coboară Nici măcar nu vă apropiați de această sursă Mai departe, veți găsi Apa Rece care curge din Lacul Mnemosyne Deasupra ei sunt paznicii, Cine te va întreba cu perspicacitate: "Ce cauți în întunericul Hadesului distructiv?" Spune: "Sunt fiul unui Pământ greu și al unui Cer înstelat Sunt uscat de sete și pieri Așa că dă-mi repede Apa Rece care curge din lacul Mnemosyne" Și se vor milă de tine, ascultând de Regele Subteran, Îți vor da să bei din lacul Mnemosyne Și vei merge de-a lungul drumului sacru aglomerat, de-a lungul căruia merg și alte bacante și miste glorioase Hipponion, sudul Italiei, sfârșitul secolului al V-lea - începutul secolului al IV-lea î Hr e Și sufletul oamenilor crește cu rădăcini din eter Inspirând aerul, smulgem sufletul divin Iar sufletul, nemuritor și veșnic tânăr, este de la Zeus Sufletul tuturor este nemuritor, dar trupul este supus morții fr La ani, Diels-Kranz Thales (texte) Verbositatea nu înseamnă înțelepciune Căutați o singură înțelepciune, alegeți o singură binecuvântare Mai vechi decât toate lucrurile este Dumnezeu, căci nu este născut Cel mai frumos lucru este cosmosul, pentru că este creația lui Dumnezeu Mai presus de toate, spațiul, căci conține totul Cel mai rapid dintre toate este gândit, pentru că aleargă fără oprire origini grecești Necesitatea este cea mai puternică dintre toate, căci ea le învinge pe toate Cel mai înțelept lucru este timpul, pentru că dezvăluie totul Poate o persoană în secret de la zei să comită fărădelege? Nu doar să se angajeze, ci și să conceapă, a răspuns el Ce este dificil? - Cunoaște-te pe tine însuți Ce este ușor? - Învăț pe altul Ce este o divinitate? - Ceva care nu are început sau sfârșit Care a fost lucrul ciudat pe care l-ai văzut? - Un tiran care a trăit până la bătrânețe Nu-ți arăta înfățișarea, fii frumos în fapte Nu dobândi bogăție în mod necinstit Ce contribuții aduceți părinților voștri, luați așa de la copiii voștri Diels-Kranz, fr Lui Thales i s-a reproșat inutilitatea studiilor sale, motivul sărăciei sale Apoi, după ce a aflat din poziția stelelor despre viitoarea recoltă bogată de măsline, chiar și iarna a împărțit toți banii ca depozit pentru morile de ulei din Milet și Chios Le-a angajat aproape de nimic, pentru că nimeni nu a dat mai mult, iar când a venit momentul și cererea pentru ele a crescut brusc, a început să le dea la discreție Astfel, după ce a strâns mulți bani, a arătat că filosofii se pot îmbogăți cu ușurință dacă doresc, dar nu de asta le pasă Așa și-a arătat înțelepciunea Aristotel Politică, A IV, , Thales a descoperit cu linii mici ciclul anotimpurilor, direcția vântului, mișcările și orbitele stelelor, zgomotele minunate ale tunetelor, întorsăturile anuale ale Soarelui, șederea Lunii în curs de naștere, îmbătrânirea unu - scădere, eclipsa - bariere La bătrânețe, a descoperit proporția divină, calculând de câte ori cu diametrul său măsoară Soarele cercul pe care îl parcurge Apuleius Florida, Conform lui Eudemus, Thales a descoperit teorema: două triunghiuri sunt egale dacă două unghiuri și o latură a unuia dintre ele este egală cu două unghiuri și o latură a celuilalt Așa se calculează distanța de la coastă la navele de pe mare Ejem Istoria geometriei Majoritatea primilor filozofi au considerat începutul totul drept principii materiale, și anume în ce constau toate lucrurile, din ce iau naștere și ce, ca și în ultimul, rezolvă ei, murind Primii ionieni despre începutul tuturor lucrurilor există, iar esența, deși se schimbă în manifestările sale, rămâne Din acest motiv, ei cred că nimic nu apare și nu dispare, pentru că o astfel de natură este întotdeauna păstrată Cât despre Socrate, nu spunem că se naște când devine frumos sau muzical, nu spunem că dispare când își pierde aceste proprietăți, pentru că substratul rămâne - însuși Socrate, la fel trebuie spus că totul altceva nu apare și nu dispare, căci realitatea naturală rămâne, una sau mai multe, din care totul pleacă, dar ea însăși este neschimbătoare Cu toate acestea, nu toți filozofii au fost de acord asupra numărului și tipului acestui prim principiu Thales, fondatorul acestui tip de filozofie, spunea că începutul tuturor este apa (de aici a dedus că pământul se sprijină pe apă A ajuns la această convingere, văzând că hrana tuturor creaturilor este umedă, că însăși căldura ia naștere din umezeală și trăiește prin ea Dar ceea ce se naște totul este începutul tuturor Astfel, de aceea a ajuns la presupunerea sa, precum și pentru că semințele tuturor lucrurilor sunt prin fire umede, iar apa este începutul de natura a tot ceea ce este umed Unii cred că anticii, care au scris pentru prima oară despre zei, aveau doar astfel de opinii asupra realității naturale Ei considerau că oceanul și Tethys sunt generatorii a tot, iar ceea ce zeii au jurat, spuneau ei, era apă, pe care o numeau Styx Într-adevăr, cel mai venerat este anticul și, de asemenea, ceea ce este mai demn de respect Cu toate acestea, această înțelegere a realității naturale poate să nu fie cea mai veche, dar se pretinde că Thales a fost primul care a exprimat această teorie a primei cauze Aristotel, Metafizica, cartea - fr , Diels-Kranz Unii susțin că sufletul este turnat în toate Poate, pe baza acestui lucru, Thales a concluzionat că totul este plin de zei Aristotel, Despre suflet, cartea , fr , Diels-Kranz Din câte se pare, Thales credea, judecând după povești, că sufletul este ceva care se poate pune în mișcare, a spus că magnetul are și un suflet care atrage fierul Aristotel, Despre suflet, cărțile , , de origini grecești Anaximandru din Milet Anaximandru, un discipol al lui Thales, s-a născut la sfârșitul secolului al VII-lea î Hr e și a murit la începutul celei de-a doua jumătate a secolului VI î Hr e Tratatul său "Despre natură" poate fi considerat primul tratat filozofic în proză Noua formă de compunere literară corespundea naturii logosului, care se dezvoltă liber Nici măcar rima metrică nu ar trebui să-i constrângă dezvoltarea În viața politică, Anaximandru a fost mai activ decât Thales, se spune că el a condus migrația coloniei de la Milet la Apollonia Problematica începutului este adâncită de poziția că apa, ca orice altceva, este derivată din natura infinită - physis Anaximandru introduce termenul de "apeiron", care înseamnă "lipsit de granițe", ceea ce este nedefinit cantitativ și spațial Apeiron, fiind infinit, dă naștere tuturor lucrurilor Ea îmbrățișează și înconjoară totul, gestionează și conține ceea ce este înconjurat de granițe impunând și dând certitudine tot ceea ce provine din el, coexistă cu el și în interiorul lui Zeitatea lui Anaximandru (ca Thales) devine primul principiu Toți ceilalți zei sunt lumi infinite, născute și muribunde Numai apeiron - arche - este etern, pentru că nu a fost creat de nimeni Thales nu a fost interesat de întrebarea cum și de ce totul se naște de la început Anaximandru, răspunzând la această întrebare, spune că cauza originii lucrurilor este un fel de nedreptate, iar cauza dezintegrarii lor este ispășirea unei astfel de nedreptate Poate că a vrut să spună că lumea este formată dintr-o serie de contrarii, precum rece și cald, uscat și umed etc Nedreptatea constă în antagonismul lor, în faptul că unul încearcă să-l elimine pe celălalt Mulți savanți notează aici influența ideilor orfice Ideea vinovăției originale și ispășirea ei, nevoia de a restabili un echilibru corect este, fără îndoială, prezentă în Anaximandru Începutul este infinit, iar lumile sunt, de asemenea, infinite în sensul că lumea noastră coexistă simultan cu o serie infinită de alte lumi care se nasc și mor, că a fost precedată și urmată și de multe altele Cosmosul etern este guvernat de două principii - rece și cald Frig - rezultatul transformării focului fierbinte, care a format o sferă periferică aerisită Sfera de foc este împărțită în trei părți: soarele, luna Anaximandru (basorelief, Muzeul Național, Roma) și stele Elementul lichid se scurge în pliurile pământului, formând astfel mările și oceanele Pământul, care atunci era reprezentat sub formă cilindrică, nu este susținut de nimic: își păstrează echilibrul datorită echidistanței sale față de toate capete, adică datorită echilibrului de forțe Sub influența soarelui, din elementul lichid au apărut primele cele mai simple animale Din ele au apărut ființe vii mai complexe Un cititor superficial va numi o astfel de viziune asupra lucrurilor ridicolă - și în zadar Amintiți-vă că țara lui Thales se odihnea pe apă Echilibrul forțelor care susțin Pământul în Anaximandru este o idee foarte complexă și apropiată pentru noi Ideea apariției vieții în elementul de apă și a evoluției treptate a speciilor din viața marină origini grecești Televiziunea a fost excepțional de inovatoare în acea epocă Acest lucru sugerează că Logosul, concurând cu mitul, a făcut pași din ce în ce mai decisivi Anaximene din Milet Știm despre studentul lui Anaximandru Anaximenes ca autor al lucrării în proză "Despre natură" S-au păstrat trei fragmente din ea și mai multe intrigi în repovestirea contemporanilor îmbrățișări, iar respirația animă întreaga lume Ca Thales și Anaximander , Anaximenes zeifică aerul Cum ar putea aerul să fie începutul? Anaximenes a simțit nevoia să deducă și să fundamenteze logic ideea realității primordiale Întrucât aerul este cel mai mobil mediu și, mai bun decât alte elemente, poate contribui la transformările altor lucruri, atunci alegerea a căzut asupra lui Răcindu-se, aerul devine apă, apoi pământ Descărcându-se și extinzându-se, se încălzește și devine foc Presiunea în schimbare a substanței aerului dă naștere tuturor lucrurilor Vedem concluzia logică a ideii principale a înțelepților milesieni Interacțiunea forțelor dinamice dă efectul de condensare și rarefacție, dar ele intră în armonie perfectă datorită proprietăților speciale ale originalului Sufletul este aerisit, rolul său cosmic este de a fi progenitorul existenței Gândirea ionică devine prima etapă care și-a înțeles sarcinile filozofiei, punctul culminant a coincis cu opera lui Anaximenes Lnaxnmwn (text) Pe bună dreptate, toată lumea consideră infinitul drept început, pentru că este imposibil ca el să existe degeaba, de asemenea, este greu de recunoscut că a fost altceva decât începutul Tot ceea ce există este fie un început, fie pornește de la un început, numai infinitul nu are început, căci începutul ar fi sfârșitul lui Fiind începutul, infinitul nu ia ființă și nu este distrus, căci ceea ce a luat ființă odată este în mod necesar adus la sfârșit și orice distrugere duce la sfârșit De aceea am spus că infinitul nu are început, el este însuși Primii ionieni despre începutul tuturor lucrurilor este începutul tuturor celorlalte, ea cuprinde totul și guvernează totul, așa cum spun cei care nu îngăduie nimic altceva în afară de infinit, chiar rațiunea sau iubirea Acest principiu este divin, pentru că este nemuritor și indestructibil, așa cum au spus Anaximandru și majoritatea filozofilor fizicii Aristotel, Fizica, carte , b Începutul tuturor ființelor este infinit Din care nașterea lucrurilor, în același mod, moartea se înfăptuiește după o datorie fatală, de fapt, se pedepsesc reciproc și se plătesc reciproc prejudiciul cauzat la ora stabilită Anaximandru, fr , Diels-Krantz Anaximandru credea că toate [fenomenele] sunt cauzate de pneum; ori de câte ori pneuma, învăluită pe toate părțile de un nor dens, izbucnește din cauza subtilității particulelor și a luminozității sale, golul [norii] provoacă un vuiet, iar golul [format] - un gol pe fundalul întunericului a norului Opiniile filozofilor, III, , Așa cum sufletul nostru, fiind aer, ne ține pe fiecare dintre noi împreună, tot așa respirația și aerul unesc întregul cosmos Anaximenes, fr , Diels-Krantz Anaximenes, tot un Milesian, fiul lui Eurystratus, credea că începutul este aerul infinit, din care se va naște tot ce este și care se va naște, precum și zei și ființe divine și orice altceva - din urmașii săi Proprietatea aerului este de așa natură încât atunci când este omogen și mediu, este invizibil, dar se dezvăluie atunci când devine rece, cald, umed și mobil Se mișcă mereu, pentru că dacă nu s-ar mișca, atunci nimic nu s-ar schimba Condensat și rarefiat, [aerul] capătă diferențe vizibile Astfel, răspândindu-se la o descărcare puternică, devine foc; în starea mijlocie revine la natura vântului; pe măsură ce se condensează, aerul devine nor; condensat și mai mult, devine apă; cu atât mai mult - cu pământ, iar la densitatea maximă - cu piatră Astfel, cald și rece, ca opuse, preced apariția tuturor Pământul este plat și este transportat de aer, la fel cum soarele, luna și alte stele, care sunt compuse din foc, plutesc prin aer datorită formei lor plate Luminatele s-au născut din Pământ ca urmare a evaporării, când transpirația este rarefiată, se naște focul și stelele sunt răsucite din focul care se ridică Luminari, se gândi Anak origini grecești Simen, nu te mișca în subteran, așa cum cred unii oameni, ci în jurul Pământului, ca și cum ne-ar lua capul Soarele se ascunde nu pentru că trece sub pământ, ci pentru că se ascunde în spatele părților superioare ale pământului Iarna vine din faptul că Soarele se îndepărtează Stelele nu se încălzesc din cauza depărtării la mare distanță Vânturile bat atunci când aerul supracomprimat, ca urmare a rarefării, intră în mișcare rapidă Când se aglomerează și se îngroașă, se nasc nori, care apoi se transformă în apă Când apa care cade din nori îngheață, se formează grindină Când norii umezi îngheață, se formează zăpadă Când norii sunt despărțiți de forța curenților de aer, se naște fulgerul Un curcubeu apare atunci când razele soarelui cad pe aerul îngroșat, un cutremur este rezultatul modificărilor din pământ din cauza supraîncălzirii și răcirii Așa sunt părerile lui Anaximene, care a înflorit în primul an al celei de-a cincizeci și opta olimpiade [ / î Hr ] e ] Hippolit Confutări, Anaximenes, fr , Diels-Kranz Heraclit din Efes Heraclit a indicat devenirea ca o caracteristică structurală a realității Lumea este condusă de un război al contrariilor Armonia lor seamănă cu acordul unei săgeți care zboară dintr-un arc și al unei lire care sună Începutul lui Heraclit - focul - este o imagine perfectă a mișcării Focul trăiește prin moartea combustibilului, între flacără și cenușă Focul este strâns legat de logos, conceptul de raționalitate, baza armoniei cosmice Heraclit a intrat în istorie cu porecla Întunecată Reflecta dispozitia lui aroganta si izolarea Câteva fragmente din tratatul său "Despre natură", scrise sub forma unor proverbe aforistice ale oracolelor, au ajuns până la noi, ele însele pentru cunoscători Milesienii au încercat să dea o anumită formă de explicație pentru dinamismul universal Lumile, ca și lucrurile din ele, se nasc și pier Trăsătura esențială a tot ceea ce există este mișcarea, căci nimic nu rămâne neschimbat, nimic nu este permanent Panta rhea - totul curge, totul Primii ionieni despre începutul tuturor lucrurilor schimbări", a rezumat Heraclit Nu poți păși în același râu de două ori, suntem - și, în același timp, nu suntem Se pare că râul rămâne același, dar de fapt apele lui se schimbă Dar nu numai alte ape ne spală pe noi cei care intră în râu, ci și noi înșine, intrând a doua oară în același râu, ne găsim schimbați Dar chiar și într-o alergare înainte de a ne scufunda în apă și după ea, nu suntem la fel Putem spune: suntem și nu suntem Căci pentru a fi în momentul prezent, trebuie să încetăm să mai fim în momentul precedent A nu fi mai mult decât ceea ce a fost un lucru în fiecare moment pre-dat este o proprietate a întregii realități Armonia contrariilor Devenirea, ceea ce nu aparține direct fundației, este trecerea continuă a unui opus în altul Frigul se încălzește, caldul se răcește, umed se usucă, uscatul se umezește, tinerii îmbătrânesc, cei vii moare Din morți se naște o nouă viață - și această transformare nu are sfârșit Între contrarii, lupta nu se potolește, de aceea Heraclit numește esențialul în devenire - război - mama și conducătorul tuturor lucrurilor Mai mult, acest război este în același timp pace și, prin urmare, consimțământul celor care nu sunt de acord împreună dă armonie Fluxul continuu al existenței nu poate fi definit altfel decât ca o coincidență a contrariilor, imaginea unei astfel de coincidențe este o săgeată și un arc întins, un arc și o sfoară Boala face sănătatea dezirabilă; fără foame nu se poate gusta plăcerea sațietății Ne odihnim cu adevărat după o muncă grea Fără a fi testat de resentimente, cum poate cineva să cunoască numele și esența justiției? Se dovedește că Dumnezeu este noapte-zi, iarnă-vară, război-pace, sațietate-foame Începutul ca foc și înțelegere rațională Heraclit a văzut natura și principiul fundamental al tuturor lucrurilor în foc Este imposibil să nu recunoaștem o astfel de imagine ca fiind reușită, deoarece schimbarea continuă, armonia contrastelor sunt într-adevăr inseparabile de foc Flăcările, cenușa și spiritul fumului simbolizează toate nevoia și săturația veșnică Tunetele și fulgerele sunt asociate cu focul Fulgerul este conducătorul existenței Geniul lui Heraclit este că o înțelegere rezonabilă, Heraclit (fragment din fresca lui Rafael "Școala din Atena") de stat, lege rațional de înțeles, el a legat de puterea iluminatoare a fulgerului Noutatea gândirii lui Heraclit se manifestă clar în afirmația: "Cel, singurul înțelept, vrea și nu vrea să se numească Zeus" Poate că a vrut să spună că hainele grecești ale lui Zeus constrâng principiul cel mai înalt în esența sa Primii ionieni despre începutul tuturor lucrurilor Heraclit era interesat în special de problema cunoașterii Ar trebui să fim vigilenți în raport cu datele senzoriale, pentru că simțurile nu depășesc aspectul lucrurilor Opiniile oamenilor sunt la fel de superficiale Forma oracolului a spuselor lui Heraclit și natura gândirii indică faptul că filosoful s-a simțit a fi un profet Înălțimea adevărului despre care vorbea era înălțimea lui, iar inaccesibilitatea lui pentru majoritatea contemporanilor l-a întristat pe Heraclit Este greu să nu observăm intonațiile triste ale multor maxime ale marelui înțelept Natura sufletului și destinele umane Sufletul este o substanță de foc, de aceea este logic să numim sufletul unui înțelept uscat, iar sufletul beat umed și neglijat Granițele sufletului, spunea Heraclit, nu sunt date nimănui să le găsească, oricât ar rătăci în căutare Adâncimile logo-urilor sunt incomensurabile Fiind un filozof al fizicii, Heraclit descoperă o nouă dimensiune a sufletului - infinitul, adică spațiul suprafizic al ființei sale În spiritul orficilor, el numește sufletele umane muritor-nemuritoare Ca atare, unele suflete trăiesc prin moartea altora, iar când mor, dau viață altora Prosperitatea trupului este plină de moartea sufletului, iar moartea trupului dă uneori viață nouă sufletului Soarta postumă a sufletului l-a îngrijorat și pe Heraclit După moarte, a spus el, ne așteaptă ceva de neimaginat și complet neașteptat Cum au fost țesute elementele orfice în țesătura logică a teoriei fizicii, astăzi este greu de stabilit în detaliu Z^aklnt (texte) Panta rhei - curge de greutate Pe râurile care intră în aceleași râuri, la un moment dat unul, altul curg ape diferite fr , Diels-Krantz Nu poți păși în același râu de două ori și nu poți găsi ceva muritor de două ori în aceeași stare, pentru că datorită rapidității și vitezei schimbării, totul se destramă și se adună, vine și pleacă fr , Diels-Kranz treizeci origini grecești Intrăm și nu intrăm în același râu, suntem la fel și nu la fel fr , Diels-Kranz Armonia contrariilor Polemos (războiul) este tatăl tuturor, regele tuturor: ea îi declară pe unii zei, pe alții oameni, pe unii îi face sclavi, pe alții liberi fr , Diels-Krantz Tot ceea ce este opus se unește și din lucruri eterogene se naște o armonie și mai frumoasă și totul se naște prin contrast fr , Diels-Kranz Fără Soare, nu am ști ce este noaptea fr , Diels-Krantz Ei [neștiutorii] nu înțeleg modul în care ostilul este în armonie cu sine însuși: o conjuncție inversată (armonie), precum armonia arcului și a lirei fr , Diels-Kranz Boala face sanatatea placuta si buna, foamea face satietate, oboseala face odihna fr , Diels-Kranz Nici măcar nu ar ști cuvântul dreptate, dacă nu ar exista nicio ofensă fr , Diels-Kranz Drumul în sus și în jos este același fr , Diels-Kranz Încep și se termină împreună la cerc fr , Diels-Krantz Unul și același în noi - vii și morți, treji și adormiți, tineri și bătrâni, pentru că aceștia [opusi], care s-au schimbat, sunt aceia, iar cei schimbati din nou sunt aceștia fr , Diels-Kranz Iată legăturile: întregul nu este întreg, concordantul este inconsecvent, armoniosul este nearmonios: și toate lucrurile sunt una și dintr-unul toate lucrurile fr Diels-Krantz fr , Diels-Kranz Primii ionieni despre începutul tuturor lucrurilor Dumnezeu este zi-noapte, iarnă-vară, război-pace, exces-nevoie, dar se schimbă ca și cum, amestecat cu tămâie, ar fi numit după mirosul fiecăruia dintre ei fr , Diels-Kranu, Mintea de foc ca principiu cel mai înalt Toate lucrurile sunt un fel de schimb de foc, iar focul asupra gajului tuturor lucrurilor, ca pe gajul aurului - proprietate și pe gajul proprietății - aur fr , Diels-Kranz Acest cosmos, același pentru toți, nu a fost creat de niciun zeu, de niciunul dintre oameni, dar a fost, este și va fi întotdeauna un foc veșnic viu, care se aprinde constant, se estompează treptat fr , Fulgerul Diels-Kranz le reglează pe toate fr , Diels-Krantz Transformări ale focului: mai întâi - marea, în [circulațiile] mării - jumătate pământ, jumătate - prester Marea este risipită și completată în aceeași măsură [logos] ca înainte să devină pământ fr , Diels-Krantz Toți și toate, apărând deodată, Focul va judeca și va prinde fr , Diels-Krantz Singurul înțelept vrea și nu vrea să fie numit Zeus fr , Diels-Kranz Natura umană nu are niciun motiv, dar divinul are fr , Diels-Kranz Motive orfice la Heraclit Granițele sufletului nu pot fi găsite, indiferent de calea pe care o luați, măsura lui este atât de adâncă fr , Diels-Kranz Nemuritorii sunt muritori, muritorii sunt nemuritori, unii trăiesc din moartea altora, mor din viețile altora fr , Diels-Kranz - Ceea ce îi așteaptă pe oameni după moarte este ceea ce ei nu visează și nu își imaginează fr , Diels-Kranz origini grecești Tot ceea ce vedem în realitate este moartea; totul într-un vis este un vis; totul după moarte este viață fr , Diels-Krantz Este greu să lupți cu inima, pentru că ceea ce vrea, cumpără cu prețul sufletului [= viață] fr Diels-Krantz Sibila, cu buzele stăpânite de demoni, vorbește pe cei neînșelători, iar glasul ei se prelungește timp de o mie de ani prin Dumnezeu (Fr , Diels-Kranz) Soarele nu va încălca măsurile prescrise, altfel Erinii, aliatul Adevărului, îl vor găsi fr , Diels-Krantz Fiind în Hades [înțelepții sunt destinați] să se ridice [din somnul morții] și să devină în realitate paznicii celor vii și ai morților fr , Diels-Kranz Omul, societatea și legea Ale căror discursuri nu le-am auzit, dar nimeni nu ajunge să înțeleagă că Înțeleptul este separat de toată lumea fr , Diels-Kranz Sufletul uscat este cel mai înțelept și cel mai bun fr , Diels-Kranz Oamenii trebuie să lupte pentru legea călcată în picioare ca și pentru zidul orașului fr , Diels-Kranz Dike (dreptatea) îi va depăși pe stăpânii minciunii și ai martorilor mincinoși fr , Diels-Kranz Marea este apa cea mai pură și cea mai murdară apă: pentru pești - băut și economisire, pentru oameni - impropriu de băut și distructiv fr , Diels-Kranz Porcii se bucură de noroi mai mult decât de apa curată fr , Omul Diels-Kranz este lumina nopții: se aprinde dimineața, se stinge seara El prinde viață când moare, ca și cum ar fi trezit după ce a adormit fr , Diels-Kranz Pitagora și pitagoreenii Degeaba sunt curățați de sânge cei care sunt pângăriți, ca și cum cineva, intrând în noroi, s-ar fi spălat cu noroi: ar fi considerat nebun dacă vreunul dintre oameni ar observa că face asta Și se roagă la aceste statui, de parcă cineva ar fi vorbit cu casele, fără să aibă habar despre zei sau despre eroi fr , Diels-Kranz Secolul - un copil care se joacă, aruncă oase, un copil pe tron fr , Diels-Kranz Cei mai buni oameni preferă un singur lucru în locul tuturor: slava veșnică lucrurilor muritoare, iar majoritatea se defilează ca vitele fr , Diels-Kranz Sufletele care mor în luptă sunt mai pure decât cele care mor în boală fr , Diels-Kranz Unul este întuneric pentru mine dacă este cel mai bun fr , Diels-Kranz Arbitrarul (ubris) trebuie stins mai mult decât un incendiu fr , Diels-Kranz Legea constă tocmai în ascultarea voinței cuiva fr , Diels-Kranz Efesenii merită să fie spânzurați cu toții fără excepție pentru că l-au alungat pe Hermodor, soțul celui mai bun dintre ei, spunând: "Nimeni dintre noi să nu fie cel mai bun! Altfel, va fi într-o țară străină și cu alții!" fr , Diels-Kranz Pitagora și pitagoreenii Odată cu pitagoreenii, conceptul de "original" își pierde legătura cu elementele fizice Acum, începutul tuturor lucrurilor este numărul Fenomenul de armonie muzicală, fenomenele astronomice, climatice și biologice relevă o anumită proporție, la rândul său, regularitatea se exprimă în proporții numerice Deci numărul devine cauza oricărui lucru, el exprimă esența relației tuturor lucrurilor Nu numai numerele ca atare formează baza realității Chiar și elementele numărului sunt mai importante: limita ca principiu de determinare și infinitul ca principiu nedefinit Fiecare număr este origini grecești sinteza a două elemente: în valorile pare predomină nelimitatul și nedefinitul, iar în valorile impare, limita Dacă totul este număr, ordine, atunci întregul cosmos este reprezentat ca o armonie ordonată numeric, cognoscibilă în toate părțile sale Pitagoreii au folosit ideea orfică a transmigrării sufletelor - metempsihoza, precum și ideea ispășirii păcatelor Cu toate acestea, orficii asociau procesul de purificare (catharsis) cu rituri rituale Pitagoreii au mărturisit idealul unei vieți contemplative într-un spirit cu adevărat grecesc - prin cercetare științifică activă Pitagora s-a născut în Samos Perioada de glorie a vieții sale a venit în anul î Hr e , și a murit la începutul secolului al V-lea La început a trăit și a lucrat la Croton, dar în curând doctrina pitagoreică a cucerit Marea Mediterană de la Sibari la Reggio, de la Locri la Metaponte, de la Agrigentum la Catania De asemenea, influența pitagoreenilor asupra politicii nu poate fi ignorată O formă de aristocrație bazată în primul rând pe straturi de negustori și-a găsit dezvoltarea în special în colonii Ei spun că crotonienii, de teamă ca Pitagora să devină un tiran al orașului, au dat foc clădirii în care s-a adunat cu prietenii săi Potrivit unei versiuni, filozoful a ars în această clădire, după o altă versiune, Pitagora a reușit să scape și a murit în Metapontus Multe dintre scrierile atribuite lui Pitagora sunt falsificări Este posibil ca filozoful să-și fi expus doctrina numai sau în principal oral Majoritatea biografiilor lui Pitagora nu ar trebui să aibă prea multă încredere, deoarece la scurt timp după moartea sa a devenit o legendă, fiecărui cuvânt al lui i s-a dat sensul profeției Atitudinea față de învățătura lui se reflectă perfect în expresia "Autos epha, ipse dixit" - "Așa a spus" Deja Aristotel nu putea despărți cuvintele lui Pitagora însuși de declarațiile studenților săi, de aceea a vorbit despre așa-numiții pitagoreici, care trăiau într-o comunitate în care nimeni nu putea fi remarcat Și vom vorbi despre pitagoreici într-un sens generalizat Numărul ca început În procesul de mutare a ionienilor din coloniile estice în cele vestice, ideile lor filozofice au devenit vizibil mai complicate Formarea unui nou climat a fost reflectată de Aristotel în următoarele cuvinte: "Pitagoreii au fost primii care au învățat cum să aplice concepte matematice Elementele numărului din reprezentarea lor erau elemente ale lucrurilor în sine, iar întregul univers era numeric armonie " Să nu fim surprinși Pitagora (a doua jumătate a secolului VI - us secolul V î Hr ), fondator al matematicii grecești, teoretician și practicant al "vieții contemplative" (fragment din fresca lui Rafael "Școala din Atena") origini grecești Această formulare a problemei nu permite o astfel de formulare a problemei, deoarece descoperirea regularității matematice a tot ceea ce există a schimbat cu adevărat strategia minții cunoaștetoare și cursul dezvoltării întregii culturi occidentale S-a dovedit că absolut totul poate fi reprezentat printr-un raport numeric Chiar și dulceața nepământeană a marginilor, principiul de funcționare a instrumentelor muzicale - toate acestea pot fi explicate prin raportul dintre lungimile corzilor și greutatea ciocanelor care lovesc corzile Baza alfabetizării muzicale a fost pusă de pitagoreici, care au stabilit rapoartele armonice ale octavei, a cincea și a patra ( : , : , : ) Modelele numerice ale anului, sezonul, zilele și lunile, perioadele de incubație de maturare a embrionilor, ciclurile de dezvoltare biologică, după cum sa dovedit, au fost, de asemenea, descrise de ei Uneori pitagoreicii, purtați de jocurile numerice, își pierdeau simțul proporției Unii dintre ei au identificat dreptatea cu numărul sau , pătratul lui doi și pătratul trei, par și impar Știința și rațiunea erau notate cu unul, iar opinia schimbătoare era notată cu doi Cu toate acestea, principiul numeric al tuturor lucrurilor poate fi înțeles doar dacă suntem capabili să recuperăm sensul arhaic al conceptului de număr Până la Aristotel, filozofii nu separau numărul de realitate Pentru noi, aceasta este o abstractizare extrasă de minte; pentru pitagoreici, numărul era physis a tot ceea ce există Elemente numerice Lucrurile sunt legate de număr ca și de început Cu toate acestea, numerele în sine își datorează originea elementelor primare Numerele alcătuiesc un fel de mulțime nedefinită, aceasta din urmă fiind determinată prin stabilirea unei limite pentru acesta - , , , , și la infinit Numărul este format din două elemente: nedefinit și nelimitat, pe de o parte, și definitoriu și limitativ, pe de altă parte Numărul, așadar, se naște ca o armonie a finitului și a infinitului, dă viață la orice altceva În numere vom găsi întotdeauna (c) predominanța unui element asupra altuia Numerele chiar sunt dominate de nedefinit, mai puțin perfect pentru pitagoreici Valorile impare sunt asociate cu procedura de restricție Dacă înfățișăm numărul printr-o combinație de puncte geometrice așa cum făceau anticii cu pietricele (de unde și termenul "calcul"), atunci vom observa că există un gol într-o valoare pară, ceea ce înseamnă că pentru o săgeată trasă între puncte, nu există cum (c)- Pitagora și pitagoreenii restricțiile Un număr impar își păstrează integritatea, deoarece există un punct de autolimitare și autodeterminare Este curios faptul că pitagoreicii numeau numerele impare masculin și pare - feminin Numerele pare le părea dreptunghiulare, iar numerele impare - pătrate Numerele impare, aranjate într-un set, dau un pătrat, numere pare - un dreptunghi (vezi figura) chiar Toate numerele provin din el Zero era categoric necunoscut matematicienilor antici Numărul perfect era notat cu zece, sub forma unui triunghi perfect, alcătuit din primele patru numere, câte patru pe fiecare parte - tetractys (vezi figura) Aceasta arată că = + + + Mai mult, în deceniul q există atât numere pare ( , , , ) cât și numere impare qq ( , , , ) Are patru numere simple ( , , , ) și patru complexe ( , , , ) Mulțimile O O O O formate din ele sunt egale Zece are de toate: numărul- relații, egalități, inegalități, tot felul de numere - liniare, pătrate, cubice Unul este egal cu un punct, doi este egal cu o linie, trei este egal cu un triunghi, patru este egal cu o piramidă Toate numerele sunt începuturile și primele elemente ale ființei Rețineți că în alte interpretări sunt posibile alte rapoarte numerice Teorizarea sistemului zecimal a dat o idee despre perfecțiunea deceniului Uneori ideea zecilor a fost combinată cu ideea contrariilor Iată un tabel cu zece contraste în transmiterea lui Aristotel: Limită - nelimitat Impar - par Unitate - set origini grecești Dreapta - stânga Mascul - feminin Odihna - mișcare Drept - strâmb Lumină - umbră Bine - rău Un pătrat este un dreptunghi Teoretizarea și codificarea sistemului zecimal (gândiți-vă la tabelul lui Pitagora) a fost adoptată și asimilată nu numai de greci Persuasivitatea și simplitatea sistemului zecimal a cucerit întreaga lume și a rămas până astăzi baza calculelor de zi cu zi Cifre și lucruri Conceptul de spațiu Acum să vedem cum pitagoreicii au dedus lumea fizică din conceptul de număr Deoarece numerele erau considerate ca puncte de masă cu o anumită densitate, trecerea la obiecte fizice nu a fost o mare problemă Antiteza limitatorului și infinitului a primit imediat un anumit aspect cosmologic Infinitul este pur și simplu un cerc în care se naște lumea Pitagora a fost primul, după cum mărturisesc izvoarele antice, care a numit o anumită ordine a tot ceea ce este monden un cosmos Cerul, pământul, zeii și oamenii coexistă unul cu celălalt nu la întâmplare, ci după o anumită lege Din acest motiv, integritatea existenței se numește cosmos, adică ordine Pitagoreii au propus ideea că cerurile se rotesc în armonie numerică, că muzica cerească a mișcării sferelor este magică frumoasă, dar urechile noastre, obișnuite cu aceste sunete, nu sunt capabile să o distingă Deci, odată cu domnia armoniei numerice, viziunea asupra lumii s-a schimbat În loc de forțe întunecate de neînțeles, un număr a venit ca simbol al ordinii rezonabile și al adevărului Toate lucrurile cunoscute au un număr, spuneau pitagoreicii, fără el nimic nu poate fi gândit sau cunoscut Numai minciunile nu se vor încadra niciodată în număr Pitagoreii au putut să vadă lumea complet transparentă pentru minte Pitagora și pitagoreicii Orfismul și modul de viață pitagoreic Am spus deja că știința era pentru pitagoreici un mijloc de a realiza un anumit ideal de viață Principalul lucru în acest ideal este purificarea sufletului, liber de tot ce este trupesc Probabil, Pitagora a fost cel care a dat trăsăturile teoriei ideii de transmigrare a sufletelor (metempsihoză) Din cauza păcatului originar, sufletul este condamnat la o serie de întrupări, în timp ce trupurile în care este destinat să se așeze nu sunt doar umane, ci și animale Ideea reîncarnării are o istorie lungă, dar pitagoreicii au reușit să o regândească în felul lor Pentru ca sufletul să fie eliberat de trup, acesta trebuie purificat În alegerea mijloacelor de purificare, pitagoreicii au luat o altă cale decât orfii Pentru a trăi în societatea zeilor, o persoană trebuia mai întâi să devină student și imitator Tot ceea ce pitagoreicii determinau că era necesar pentru execuție a fost verificat dacă era demn de numele divinului Bios theoretikos, adică viața contemplativă a pitagoreenilor, este o viață dedicată în întregime căutării adevărului și bunătății Unitatea cu divinul în înțelegerea adevărului a fost cea care a oferit purificarea și înălțarea necesară sufletului În dialogurile "Gorgias", "Phaedo", "Theaetetus" Platon va oferi o descriere detaliată a acestui tip de viață Yainfayf (pichete) Așa-numiții pitagoreici au început matematica și, după ce au stăpânit-o, au început să considere principiile ei începutul a tot ceea ce există Întrucât printre începuturile în matematică, numerele au fost primele prin natură, iar pitagoreicii au văzut multe asemănări în numere - mai mult decât în foc, pământ și apă - cu ființa și ceea ce se naște (de exemplu, o proprietate a numerelor) este dreptatea, altul este sufletul și mintea, al treilea este norocul și așa mai departe în alte cazuri) Ei au văzut, de asemenea, că proprietățile și relațiile inerente armoniei sunt exprimabile în numere și, deoarece orice altceva este clar asemănat cu numerele, au presupus că elementele numerelor sunt elementele ființei, că cerurile însele sunt armonie și număr Tot ce se armoniza cu numerele, acordurile muzicale, părțile cerului și întreaga ordine a universului, au adunat și sistematizat Dacă lipsea ceva, ei au completat golul pentru a face predarea coerentă De exemplu, dacă numărul zece li s-a părut perfect și atotcuprinzător origini grecești în mișcare, atunci, după părerea lor, ar trebui să existe și zece corpuri cerești în mișcare Dacă au văzut doar nouă, atunci l-au introdus pe al zecelea - Antiterra În alte lucrări, am vorbit despre acest lucru în detaliu Aici vrem să stabilim ce principii postulează, cum aceste principii revin în sfera cauzelor despre care am vorbit Ei consideră că numărul este începutul nu numai ca material constitutiv pentru ființe, ci și ca constituind proprietățile și statutul ființelor Ca elemente ale numărului pe care îl numesc par și impar, ultimul dintre ele - limita, iar primul - infinitul Unul provine din ambele elemente, este par și impar împreună De la Unul vine numărul, iar numerele, așa cum s-a spus deja, formează întregul univers Alți pitagoreici susțineau că existau zece principii în total, împărțite în opuse: limită-infinită, impar-par, unul-mai multe, dreapta-stânga, bărbat-femeie, odihnă-mișcare , drept-curbat, lumină-întuneric, bine-rău, pătrat-alungit La fel a gândit și Alcmaeon din Croton, încât fie a împrumutat învățăturile de la pitagoreeni, fie ele de la el Alcmaeon a intrat în vârsta maturității când Pitagora era deja bătrân, iar teoria lui este foarte asemănătoare cu cea pitagoreică Cele mai multe proprietăți umane formează perechi de contrarii, doar că, spre deosebire de alți pitagoreici, el credea că sunt grupate aleatoriu De exemplu: alb-negru, dulce-amărui, bine-rău, mare-mic Despre restul opozițiilor, el a vorbit vag, deși pitagoreicii au indicat exact câte contrarii și care sunt acestea Din ambele puncte de vedere putem concluziona că principiile ființei sunt opuse Dar nici de către pitagoreici aceste opuse nu sunt analizate astfel încât să se stabilească modul de reducere a acestora la cauzele pe care le-am discutat Se pare că ei au atribuit elementelor funcția materiei, de fapt, au spus că substanța este formată tocmai din aceste elemente, inerente acesteia Aristotel Metafizica, Cartea , , - Este necesar ca totul să fie fie limitat, fie nelimitat, fie atât limitat, cât și nelimitat Numai infinitul și numai finitul nu pot exista De aici tu Xenofan Rezultă că lucrurile existente nu pot fi formate numai din elementele de limitare, precum și numai din elementele infinitului, este evident că cosmosul și lucrurile care există în el se formează prin armonia elementelor finite și infinite Philolaus, fr , Diels-Krantz Înțelepții spun că cerul, pământul, zeii și oamenii sunt legați prin ordine, înțelepciune și adevăr: din acest motiv ei numesc întreaga lume cosmos [i e Ordin] Platon, Gorgias, a - a Se spune că, în timp ce mergea, Pitagora a văzut un câine care era bătut "Oprește-te, nu o lovește", interveni Pitagora, "are sufletul prietenului meu, l-am recunoscut după glas" Xenophanes, fr , Diels-Krani, Eleatice Xenofan din Colophon: o critică a conceptului tradițional de zei Xenofan a numit Pământul începutul, în timp ce pentru el doar planeta noastră era spațiu Xenofan s-a născut în Colofon în jurul anului î Hr e La de ani, a emigrat în Sicilia, a călătorit îndelung în coloniile sudice, a compus compoziții poetice, fragmente din care au ajuns până la noi în prezentarea contemporanilor și comentatorilor Adesea, în urma unor interpretări eronate, este numit fondatorul școlii eleatice El se considera însă un vagabond și astfel s-a opus profesorilor de școală, evitând problemele ontologice Este mai corect să-l considerăm pe Xenofan ca un gânditor independent, care nu este asociat cu întemeierea școlii eleatice, deși unele motive și scopuri comune sunt incontestabile și evidente Tema centrală a criticii lui Xenofan este descrierile homerice și hesiodiene ale zeilor Xenofan găsește povești populare naive pe tema zeilor, repetate de poeți El vede rădăcina tuturor iluziilor în antropomorfism, atribuind zeilor umani zeilor origini grecești pasiunile și alte slăbiciuni umane La urma urmei, dacă animalele ar avea mâini pentru a desena imagini ale zeilor, atunci aceștia din urmă ar fi ca animalele în orice Într-adevăr, etiopienii negri cu nasul lat atrag zei ca ei Printre alte popoare, precum tracii, zeii sunt roșii și cu ochi albaștri Este curios că nu numai faptele bune, ci și rele pe care o persoană le atribuie zeilor: "Ei fură, desfrânează și înșală" Deci Xenofan îi condamnă pe marii poeți de minciuni, respinge credințele tradiționale ale grecilor Fenomenele naturale au primit adesea explicații mitice De exemplu, grecii considerau curcubeul ca fiind creația lui Iris Xenophanes fundamentează acest fenomen arătând spre nor, care este văzut ca violet, verde, violet De îndată ce a luat naștere, filosofia și-a demonstrat puterea inovatoare Credințele vechi nu erau atât de puternice în fața puterii justificării raționale După critica lui Xenofan, nu a mai fost posibil să se gândească și să-i înfățișeze pe zei conform standardelor umane Este clar că antropomorfismul a fost alimentat de cosmologia ionică și de filosofia fizicii Respingerea măsurilor umane a condus în mod logic la o înțelegere extinsă a universalității întregului cosmic Unul este mai înalt decât oamenii și zeii, nici în figură, nici în gânduri nu seamănă cu ei Tot ce este de văzut, auzit, gândit, pus totul în mișcare sunt atributele unei zeități supranaturale în dimensiunea cosmologică Pentru Xenofan, pământul și apa au devenit primele principii Totul se naște din Pământ și totul se întoarce la el Această judecată nu se aplică întregului cosmos, care nu se naște și nu dispare, este vorba doar despre pământ Vorbind despre rămășițele vieții marine din munți, el sugerează că, poate, apa era peste tot acolo unde vedem acum pământ %mnofan (texte) Xenofan, flagelul "homero-înșelăciunii", părăsind patria sa, a trăit în Zancle, Catania siciliană El credea că există patru elemente ale existenței și infinit de multe cosmos Esența lui Dumnezeu este sferică și deloc asemănătoare omului; vede și aude în întregime, dar nu respiră, este în întregime nous și phronesis și, ca și conștiința, este etern El Parmenide El a fost și primul care a spus că tot ce apare piere și că sufletul este suflare El a mai spus că majoritatea sunt lipsiți de minte și că tiranii ar trebui fie vizitați mai rar, fie mai des încântați Când Empedocle a spus că este imposibil să găsești un înțelept, el i-a răspuns: "Firește că, pentru a recunoaște un înțelept, trebuie să fii unul" Totul a fost ridicat asupra zeilor de Homer și Hesiod, ceea ce numai printre oameni este considerat o rușine sau un viciu: Furați, iubiți să vă creați și să vă înșelați reciproc pe ascuns Dacă taurii și leii sau caii ar avea mâini A desena cu mâinile, a crea sculpturi, ca oamenii Imaginile pictau zei și le sculptau trupurile Exact la fel ca fiecare are propriul aspect Nimeni nu a văzut adevărul exact și nimeni nu va ști de la oameni despre zei și despre tot ce vorbesc Dacă cineva reușește să spună pe deplin ceea ce s-a adeverit, El încă nu știe, în toate există doar o presupunere fr Eu, ani, Diels Cranes, Parmenide Fondatorul școlii eleatice, Parmenide (secolele VI-V î Hr ), a devenit faimos pentru că descrie tot felul de moduri diferite de cunoaștere, dintre care putem evidenția trei: ) calea adevărului absolut; ) calea opiniilor eronate; ) calea opiniilor acceptabile Pe primul drum, ajungem la convingerea că ființa există și nu poate fi neființă Inexistența nu există Asta implică: Nu există nimic în afară de a fi La fel, a gândi înseamnă a fi, pentru că nu se poate gândi la nimic Ființa este generată de nimeni și nimic, altfel ar trebui să admitem că a venit din inexistență, dar nu există inexistență Ființa nu este supusă corupției și morții, altfel s-ar transforma în neființă Dar inexistența nu există Ființa nu are nici trecut, nici viitor (altfel ar dispărea mai devreme sau mai târziu), ființa este pur prezent E nemișcat origini grecești omogen, perfect și limitat (atunci limita și forma sferică erau semn de perfecțiune) Tot ceea ce simțurile definesc ca fiind schimbător și multiplu este în esență fals A doua este calea amăgirii Având încredere în sentimente, permitem realității devenirii Deci există o eroare, constând în presupunerea inexistenței A treia cale este ceva între cele două opuse Astfel lumina și noaptea coincid în ființă Prin urmare, dovezile senzoriale trebuie regândite radical din punct de vedere al rațiunii Parmenide s-a născut la Elea (azi Velia) în a doua jumătate a secolului al VI-lea și a murit în secolul al V-lea î Hr e El a fondat o școală destinată să schimbe cursul gândirii grecești Pitagoreeanul Aminius i-a insuflat gustul pentru filozofie Din poezia lui Parmenide "Despre natură" avem prologul, aproape toată prima parte și fragmente din a doua Pornind de la filosofia fizicii, Parmenide a regândit radical conceptele de bază Conceptele cosmologice sunt transformate în unele ontologice (ontologia este teoria ființei) Filosoful își pune învățătura în gura zeiței Se înfățișează într-o căruță trasă de cai Cai, purtându-mă oriunde îmi ajunge gândul, Răbușiți, intrând cu mine pe calea unei zeități a multor lucruri, Care pe aripile universului duce un soț conștient Așa am zburat, de-a lungul lui caii înțelepți, Grăbindu-mă cu carul, m-au tras, iar Fecioarele erau călăuzitoare Axa, încălzită în butuci, s-a frecat de bucșă cu un scârțâit, (căci pe ambele părți era condusă de două cercuri, Învârtite), de îndată ce Fecioarele Fiicele Soarelui, Nopțile, părăsind odăița, au accelerat alergarea carului Spre Lumină, aruncând cu mâinile cu mâna cuverturile de pe cap Acolo - Porțile cărărilor Zilei și Nopții, ferm îmbrățișate De buiandrugul de sus și de pragul de piatră dedesubt, Ei înșiși în eterul muntos sunt închise de grosul porților, Teribilul Adevăr le păzește cheile duble Parmenide, Poemul naturii, fr Fecioara a trimis echipa drept pe drumul remorcat Iar zeița m-a primit favorabil; Luând mâna dreaptă, ea mi-a spus așa și a spus cuvântul: "Tânăre, tovarăș al șoferilor nemuritori! O, cel ce ești călare, Bucură-te! Parmenide Calea aceasta trebuie urmată - nu a umblat aici de om - Ci Legea împreună cu Adevărul Acum trebuie să știi totul: Ca o inimă infailibilă a Adevărului convingător, La fel sunt și opiniile muritorilor în care nu există fidelitate exactă fr - , Diels-Kranz Prima cale Adevărul, spune Parmenide, este miezul solid al tuturor lucrurilor Ființa este, iar neființa este imposibilă Aceasta este calea persuasiunii, tovarășul Adevărului Ființa și neființa sunt luate într-un mod integral: a fi la fel de pur pozitiv, iar neființa ca pur negativ Cum demonstrează Parmenide această teză? Tot ce este imaginabil și vorbit este Este imposibil să gândești și, prin urmare, să vorbești despre ceva ce nu există A gândi inexistența înseamnă pur și simplu a nu gândi A nu vorbi despre nimic înseamnă a nu vorbi deloc De aceea nimic nu este de neconceput și inexprimabil A fi și a gândi sunt una și aceeași în esență De multă vreme, interpreții au numit acest principiu al lui Parmenide prima formulare a principiului necontradicției, potrivit căruia coexistența a două judecăți contradictorii este imposibilă Dacă există ființă, este imposibil să existe neființă Parmenide a descoperit sensul ontologic al principiului identității ființei, filozofii de mai târziu vor primi consecințe logice, epistemologice și lingvistice din acest principiu Conotațiile esențiale ale ființei devin atribute structurale ale ființei, în timp ce în poem sunt afișate una după alta cu o logică de fier și o claritate absolută Poate de aceea Platon l-a numit pe Parmenide formidabil și încântător A fi de la nimeni și nimic nu este generat Nu are trecut și viitor Ființa este prezentul etern fără început sau sfârșit Ființa imuabilă și nemișcată este întotdeauna egală cu ea însăși Nu poate exista mai mult sau mai puțin ființă, pentru că toate aceste presupuneri presupun neființa, care, după logica lui Parmenide, nu există Ființa finită și limitată este caracterizată de completitudine și deplinătate O astfel de completitate absolută evocă ideea unei sfere autosuficiente O concepție similară de a fi postulat principiul unității Doar tema unității menționată de filozof va deveni principala pentru adepții lui Parmenide A doua cale Drumul adevărului este drumul minții - calea zilei Dimpotrivă, calea erorilor este calea simțurilor, adică calea nopții Într-un mod senzual, învățăm asta origini grecești se naște, se naște și moare, adică despre inexistență De aceea zeița Parmenide cheamă la a nu avea încredere în înșelăciunea simțurilor, în obiceiul de a avea încredere în mintea din punctul de vedere al începutului Evident, nu doar cel care admite inexistența este pe drumul greșit, ci și cel care crede că ființa și inexistența sunt la fel de admisibile, că lucrurile trec de la inexistență la ființă și invers O poziție care permite inexistența este întotdeauna plină de erori Dar nu există inexistență, Parmenide este sigur, pentru că este de neconceput și inexplicabil A treia cale Zeița vorbește și despre posibilitatea și permisiunea unor opinii acceptabile, vizibilitatea lucrurilor Această cale a cunoașterii nu dăunează, cu condiția ca opiniile să nu contravină principiului inițial și să nu fie identificate cu inexistența Deci, cum să recunoaștem existența fenomenelor fără a intra în conflict cu originalul? Teoriile cosmogonice au fost în mod tradițional construite în așa fel încât concepte opuse să se susțină reciproc Eroarea, după Parmenide, constă tocmai în neînțelegerea faptului că, pe lângă dinamica contrastelor, există și o unitate superioară a ființei, că ambele părți opuse aparțin ființei și nimic altceva Deci, Parmenide derivă lumea fenomenelor dintr-o pereche de contraste de bază - Lumina și Noaptea În același timp, el subliniază că nici una, nici alta nu este inexistență Fragmentele care au ajuns până la noi nu sunt suficiente pentru o reconstrucție completă a vederilor lui Parmenide Este clar că el elimină moartea ca formă a inexistenței Pare ciudat, dar chiar și cadavrele, credea el, au o sensibilitate la frig, la tăcere Noaptea rece și întunecată în care se cufundă cadavrul nu este nimic, de aceea continuă să se simtă, fiind o parte a ființei Evident, o astfel de abordare era sortită unor aporii de netrecut Lumina și noaptea ca forme de ființă identică își pierd proprietățile prin care pot fi diferențiate Fiinţa parmenidiană nu cunoaşte contradicţii nici cantitative, nici calitative Fenomenele absorbite de ființă sunt egalizate, imobilizate și par complet pietrificate Marele principiu în formularea lui Parmenide salvează a fi cu prețul fenomenelor Această tendință devine deosebit de clară în trecerea la dialectica lui Zeno și viziunile Melissei Parmenide Yazl^mvnid (texte) Ființa nu se naște de nimeni și nu va dispărea niciodată A mai rămas o singură cale mentală, [Care se citește]: "Există" Există o mulțime de semne pe ea, Că ceea ce există este nenăscut, nu este supus morții, Integral, unicul născut, fără cale și complet Nu a fost odată și nu va fi, pentru că este una și este acum, Una și continuă Pentru ce fel de naștere vei căuta pentru el? Cum și unde a crescut? Din inexistent? Nu Îți voi permite să spui sau să gândești, pentru că este imposibil să spui sau să gândești: "Nu manca" Și ce necesitate l-ar determina, mai degrabă mai devreme decât mai devreme, plecând de la zero, să se nască pe lume? Prin urmare, trebuie să fie întotdeauna sau niciodată La fel ca în afara existenței, puterea certitudinii nu va permite niciodată să se nască nimic în afară de ea însăși De aceea, Dike nu a renunțat la [existență] pentru a se naște sau a muri, slăbind cătușele, Dar ține-te bine Litigiul în acest caz este următorul: Să mănânci sau să nu mănânci? Deci verdictul este dat, după cum cere necesitatea, Să refuze unul, ca de neconceput și fără nume, pentru că nu este adevărat Way și recunoaște-l pe celălalt ca fiind existent și adevărat Cum ar putea fi atunci ceea ce este acum? Cum ar fi putut fi în trecut? Dacă a fost, atunci nu este, ca și cum ar trebui să fie o singură dată Astfel nașterea a dispărut și moartea a dispărut fără urmă Ființa este indivizibilă și egală cu ea însăși Este indivizibil, pentru că totul este la fel peste tot, Și aici nu mai este, și [aici] nici mai puțin, Ceea ce i-ar exclude continuitatea, dar totul este plin de ființă Astfel, totul este continuu: căci ceea ce este este adiacent cu ceea ce este origini grecești Ființa este nemișcată și nu are nevoie de nimic Nemișcat, între marile lanțuri, Este fără început și neîncetat, întrucât nașterea și moartea sunt aruncate: ele au fost reflectate de dovada inconfundabilă Rămânând la fel și în același loc, se odihnește de la sine Rămâne în aceeași stare, pentru că irezistibilul Ananke Îl ține legat în granițe, care, încuie-îngrăditor, Pentru că ceea ce există nu poate fi neterminat Pentru că nu are nevoie de nimic, iar dacă are nevoie, atunci totul Coincidența a fi și a gândi Unul și același lucru - gândire și ce gând, Căci fără ființa despre care se vorbește, Nu poți găsi gândirea Căci nu există și nu va fi nimic Cu excepția existenței, de când Moira l-a înlănțuit Fii întreg și imobil Prin urmare, numele [gol] va fi totul, Ce au stabilit muritorii [în limbaj], convinși de adevărul: Să te naști și să mori, să fii și să nu fii, Schimbă locul și-și schimbă culoarea strălucitoare Ființa și figura sferei Deoarece există o graniță extremă, aceasta este terminată Din toate părțile, ca un bloc dintr-o minge perfect rotundă, În fiecare punct echidistant de centru, căci nu este nevoie să devină mai mult sau mai puțin aici decât acolo Căci nu există inexistență care să-l facă să înceteze să graviteze Pentru omogen, nu o astfel de ființă Aici a devenit mai mult, și acolo mai puțin decât ceea ce există, pentru că este în întregime și inviolabilă Pentru că egal cu sine din toate părțile, este omogen în limitele sale Parmenide, Poemul naturii, fr , Diels-Kranz Mortalii au decis așa: să numească două forme, dintre care una nu ar trebui să fie - și aceasta este amăgirea lor Opus se distinge prin aspect și semne acceptate Zeno În afară unul de celălalt: iată focul eteric al flăcării, Lumină, foarte subțire, identic cu sine pretutindeni, Dar nu cu altul, Și acolo - în sine și opus Nopții Necunoașterii - un trup greu și dens Vă proclam această ordine mondială, destul de probabilă, Fie ca nicio părere a muritorilor să nu vă depășească Vedeți, totuși, cu mintea: om-existentul este cu adevărat inerent, Căci este imposibil să despărțiți existentul în arc de existent, nici să-l împrăștiați peste tot în lume, nici să-l adunați într-una singură Dar, din moment ce toate lucrurile se numesc Lumină și Noapte, Calitățile lor sunt numite separat aceasta și aceea Totul este umplut împreună cu Lumină și Noapte întunecată, în egală măsură de amândoi, deoarece nimic nu este implicat nici în una, nici în alta Veți cunoaște natura eterului și tot ceea ce este în eter Semne și lămpi pure ale lucrării Soarelui radiant Invizibil, tot de unde s-au născut Și vei recunoaște, de asemenea, Luna cu ochi rotunzi, și natura și Cerul care îmbrățișează totul, Cum și unde s-a născut, cum a fost înlănțuită de Stelele graniței pentru a păzi Ananke Ca Pământul și Soarele și Luna, Eterul comun tuturor, Laptele Ceresc, precum și Olimpul Extrem și stelele, puterea fierbinte a pornit deodată să se nască în lume Ea l-a creat pe Eros primul dintre toți zeii O lumină nocturnă, străină, rătăcind în jurul Pământului Își îndrepta mereu privirea către razele Soarelui radiant Așa că aceste lucruri s-au născut după părere și acum Esența și apoi, de îndată ce au apărut odată, - vor muri Oamenii fiecăruia dintre ei au numit un nume vizibil fr - , - I, - , , Diels-Kranz Zenon și nașterea dialecticii Teoria lui Parmenide nu a putut să nu provoace cea mai vie controversă Pe baza logicii parmenidiene, a fost greu să tragem alte concluzii De aceea, adversarii săi au preferat să meargă pe o altă cale, argumentând că mișcarea și setul sunt de necontestat doka origini grecești Dovada acestei teze a fost propusă de Zenon din Elea, care a trăit la cumpăna dintre secolele VI și V î Hr e Viața lui Zeno nu a fost mai puțin interesantă decât teoria lui Participând la lupta politică, a vrut să-și regleze conturile cu tiranul, dar a fost arestat În timpul interogatoriului, el i-a denunțat pe toți prietenii tiranului pentru a-i izola pe acesta din urmă Declarând că trebuie să-i spună ceva la ureche, Zeno a prins cu dinții urechea tiranului și nu i-a dat drumul până nu a fost înjunghiat Alte surse relatează că pentru intenția de a-l răsturna pe Ne-arch, tiranul Elei, Zenon a fost capturat În timpul interogatoriului, și-a mușcat limba și, mușcând-o, l-a scuipat pe tiran A fost aruncat într-un mojar și zdrobit în pulbere Trebuie spus că tehnicile dialectice dezvoltate de Zeno nu sunt, de asemenea, lipsite de proprietățile mușcăturilor Arătând că argumentele oponenților lui Parmenide sunt și mai ridicole decât tezele contestate, Zenon a aplicat în esență tehnica respingerii respingerii, adică a demonstrației prin reducere la absurd Arătând că tezele adversarilor săi conduc la absurd, el a apărat astfel poziția eleaticilor Cele mai faimoase au fost argumentele sale împotriva posibilității de concepere a mișcării și a multiplicității Argumente împotriva mișcării Se presupune că un anumit corp, pornind de la punctul A, poate atinge un anumit scop Cu toate acestea, crede Zeno, acest proces este de neconceput De fapt, corpul, înainte de a ajunge la țintă, trebuie să meargă la jumătatea drumului, înainte de acea jumătate - o altă jumătate, ceea ce înseamnă jumătate din jumătatea jumătății și așa mai departe până la infinit, unde nu există zero Acest argument se numește "Dihotomie" O altă aporie - "Achile" - spune că cel mai rapid alergător nu-l va ajunge niciodată din urmă pe cel mai lent, pentru că este necesar ca alergătorul să ajungă mai întâi în punctul în care a pornit evadatorul, astfel încât alergătorul mai lent de necesitate rămâne cel puțin puțin înaintea unul care ajunge din urmă Al treilea argument - "Săgeată" - demonstrează că o săgeată trasă dintr-un arc nu se mișcă așa cum pare, ci stă nemișcată Linia raționamentului cere ca timpul să fie alcătuit din momente individuale de acum În fiecare moment, o săgeată zburătoare, ca un corp în repaus, ocupă un spațiu egal Dar dacă săgeata este în repaus în fiecare dintre momente, atunci în total Zeno momente se odihnește și el Al patrulea argument demonstrează că viteza, fiind o proprietate a mișcării, nu poate fi ceva obiectiv, prin urmare, ca și mișcarea însăși, viteza este relativă Argumente împotriva pluralității Obiecțiile lui Zenon față de pluralitate au făcut nu mai puțin zgomot În prim-plan aici este considerată o pereche de concepte unul - multe, care au fost înțelese ca fiind clare în Parmenide În cele mai multe cazuri, s-a susținut că multe unități sunt necesare pentru existența mulțimilor Cu toate acestea, o analiză atentă arată că, spre deosebire de datele senzoriale, o astfel de unitate și unități sunt de neconceput, deoarece conduc la contradicții de netrecut Seturile de unități sunt absurde, prin urmare nu există Un alt argument a contestat multiplicitatea pe baza efectelor conflictuale produse de unul sau mai multe elemente "Spune-mi, Protagoras", a întrebat Zeno, "un bob de mei sau o zece miimi parte dintr-un bob face zgomot când cade?" "Nu " Un bob trebuie să facă zgomot, iar a zecea miimea lui Aceste argumente nu sunt deloc sofisme Logosul încearcă să-și testeze capacitățile și să-și consolideze propria poziție Cât de puternică este mintea, care dovedește statornicia credinței în sine, vom avea destule motive să fim convinși Zeno Elviskyi (texte) Dovada prin reducerea la absurd a logicii eleaticilor - Observ, Parmenide, spuse Socrate, că Zenonul nostru vrea să fie aproape de tine în toate, chiar și în scrieri De fapt, el a scris cam la fel ca și tine, dar cu ajutorul modificărilor încearcă să ne inducă în eroare, de parcă ar spune ceva diferit: afirmi în poemul tău că totul este una și prezinți dovezi excelente în acest sens; el neagă, de asemenea, existența multora și oferă, de asemenea, numeroase și grele dovezi Dar ceea ce spui este dincolo de înțelegerea noastră fiecare raționând în așa fel încât să pară că a spus ceva diferit de celălalt, în timp ce amândoi spuneți aproape același lucru origini grecești "Da, Socrate", a răspuns Zenon, "dar nu ai înțeles pe deplin adevăratul sens al compoziției Deși tu, ca și cățeii laconieni, cauți și urmăriți perfect ceea ce este conținut în ceea ce se spune, vă scapă în primul rând faptul că munca mea nu pretinde deloc ceea ce vorbiți și nu încearcă deloc să se ascundă de oameni cu o mare intentie Vorbesti despre ceva secundar De fapt, această lucrare susține argumentul lui Parmenide împotriva celor care încearcă să-l ridiculizeze, argumentând că, dacă există, atunci din această afirmație decurg multe concluzii ridicole și contradictorii Astfel, eseul meu este îndreptat împotriva celor care admit multe lucruri, revine la ei cu abundența atacurilor lor și încearcă să arate că, examinată în detaliu, poziția lor "există multe" implică consecințe și mai ridicole decât recunoașterea unu Platon, Parmenide, d Melissus din Samos Anii vieții Melissei cad la începutul secolului al V-lea î Hr e Ales de concetățenii săi ca strateg, Melissus în î Hr e a învins cu totul flota lui Pericle Cunoaștem opiniile sale din fragmente din cartea "Despre natură și ființă" Melissus, în formă prozaică, a simplificat punctele de vedere ale eleaticilor Ființa, credea el, în contrast cu Parmenide, este infinită, nu are limitări nici temporale, nici spațiale Dacă ar fi finit, s-ar limita cu golul, inexistența, dar acest lucru este imposibil Ființa infinită este una, căci dacă ar fi doi, s-ar limita reciproc Meliss caracterizează unul-infinitul ca fiind necorporal, dar nu în sensul de non-materialitate, ci în sensul de lipsit de figurativitate ca proprietate a tot ceea ce este corporal Nici măcar ființa nu are formă sferică Conceptul de incorporal și imaterial apare doar pornind de la Platon În plus, Melissus, spre deosebire de Parmenide, elimină domeniul opiniilor Ipotetic, se poate admite o mulțime doar sub forma Ființei ca Unul Dacă ar fi mulți, fiecare dintre ei ar fi Unul Deci, eleacii sunt de acord că ființa este eternă, infinită, neschimbătoare, nemișcată, una și autosuficientă Înțelegem că nu totul, ci doar o parte privilegiată a ființei (numită mai târziu divină) corespunde unor astfel de caracteristici Meliss Eleaticii le-au lăsat pe adepți cu o mare problemă Este necesar să căutăm, să găsim și să recunoaștem în minte motivele sale puternice, dar nu se poate să nu recunoască motivele experienței, care atât de des mărturisesc contrariul Principiul lui Parmenide merită apărat și chiar salvat, dar ar trebui salvat împreună cu fenomenele Meliss (versuri) Ființa și infinitul ei Dacă nu există nimic, ce se poate spune despre el, de parcă ar fi ceva care este? A fost întotdeauna ceea ce a fost și va fi mereu Căci dacă a apărut, este necesar ca înainte de a apărea să nu fie nimic Dacă nu ar exista nimic, nimic nu ar veni niciodată din nimic fr , Diels-Krantz Prin urmare, întrucât nu a apărut, ci este, a fost și va fi întotdeauna, atunci nu are nici început, nici sfârșit, ci este infinit Într-adevăr, dacă ar fi apărut, ar fi avut un început (pentru că a început să apară la un moment dat) și un sfârșit (pentru că ar fi încetat să apară la un moment dat) Dar din moment ce nu a început și nu s-a sfârșit, a fost și va fi mereu, atunci nu are nici început, nici sfârșit Căci nimic nu poate fi pentru totdeauna dacă nu este întreg Dacă este infinit, atunci trebuie să fie unul Într-adevăr, dacă ar fi două dintre ele, ele nu ar putea fi infinite, iar unul ar trebui să fie limita celuilalt fr , , Diels-Kranz Atributele esențiale ale ființei ca una Din această cauză, a ajuns să fie, este etern și infinit, unul și întru totul asemănător Nu poate nici să fie distrusă, nici să devină mai mare, nici să-și schimbe forma, nici să fie bolnavă, nici să plângă Căci dacă ar fi suferit vreuna din acestea, nu ar mai fi unul Dacă ar deveni diferit, atunci existentul nu ar mai fi același, dar ceea ce era anterior ar fi distrus și inexistentul ar veni la ființă Deveniți o altă ființă cel puțin un păr pentru zece mii origini grecești ani, ar fi complet distrus pe toată durata de timp De asemenea, este imposibil ca forma să se schimbe De fapt, forma care era înainte nu dispare și încă nu apare purtătorul Dar dacă nimic nu este adăugat, distrus sau schimbat în curând, cum ar putea încă să existe ceva care își schimbă forma? Dacă ceva ar deveni diferit, ar suferi o schimbare de formă Nu experimentează durere, pentru că, trăind-o, nu ar putea fi întreagă Căci bolnavul nu putea fi întotdeauna și nu este echivalent cu cel sănătos Și nu ar putea fi așa dacă ar experimenta durere De fapt, ei suferă atunci când ceva este redus sau adăugat, prin urmare, nu mai este egal cu el însuși La fel, o persoană sănătoasă nu se poate îmbolnăvi, căci atunci o persoană sănătoasă, i e ființa ar dispărea și purtătorul ar apărea Iar pentru tristețe este adevărat și despre durere Nu este nimic gol, căci golul nu este nimic, iar ceea ce nu este nimic nu poate fi Ființa este și nemișcată, pentru că nu are unde să se miște, pentru că este plină Dacă era un gol, atunci cineva ar putea să se mute înapoi în gol Dar din moment ce nu există gol, nu are unde să se miște De asemenea, nu poate fi dens și rarefiat Căci ceea ce este rarefiat nu poate fi în același timp dens, dar rarefiat are cu siguranță mai mult gol decât dens Complet de incomplet ar trebui să fie distins după cum urmează Dacă ceva conține ceva în sine și îi dă un loc, atunci este incomplet Daca nu contine si nu lasa sa intre, inseamna ca este plin Prin urmare, dacă nu există vid, atunci [ființa] trebuie să fie neapărat completă Și din moment ce este plin, nu se mișcă Melissa, fr , Diels-Krani, Empedocle Fizicieni pluralişti Empedocle Empedocle (c - î Hr ) îl numim primul fizician pluralist El a fost primul care a încercat să depășească teza paradoxală despre imposibilitatea de a deriva ființa din neființă Așa că a ajuns la concluzia despre pluralitatea începuturilor, fiecare dintre ele având proprietățile caracteristice ființei eleaticilor Nașterea și moartea nu înseamnă sosirea lucrurilor din inexistență și dispariția în inexistență Mai degrabă, este vorba despre apariția și distrugerea, conectarea și dezintegrarea celor patru principii - aer, apă, pământ și foc - rădăcinile tuturor lucrurilor Toate sunt eterne, omogene, neschimbate și nepieritoare Interrelația și compoziția diferită a acestor elemente au ca rezultat o lume multiplă a devenirii Apa, aerul, pământul și focul sunt conduse de două forțe cosmice - Dragostea și Ura Prima leagă totul, a doua separă totul Când puterea Iubirii preia controlul, avem o unitate perfectă - Sfera Când ura cucerește lumea, vedem forma extremă a haosului În faza suprimării relative a Haosului, se naște cosmosul Empedocle a încercat să explice procesul de cunoaștere pe baza fluidelor care curg din lucruri și care afectează simțurile Deoarece simțurile noastre constau din aceleași elemente ca lucrurile și lumea însăși, focul din noi recunoaște focul care este în lucruri, pământul recunoaște pământul etc Prin urmare, există un principiu general conform căruia similar se recunoaște reciproc Empedocle a fost influențat de orfici, el a descris sufletul uman ca pe un înger căzut, iar unirea lui cu trupul i se părea o consecință a păcatului originar Deci transmigrări multiple ale sufletelor au loc până la purificarea lor completă Fragmente din operele sale poetice au ajuns până la noi - "Despre natură" și "Purificare" Legenda spune că Empedocles a dispărut fără urmă în timpul sacrificiului, s-ar putea să se fi aruncat în vulcanul Etna Un filozof, un mistic, un vrăjitor, un medic și chiar un politician - imaginea lui Empedocle, transmisă nouă de tradiție, este atât de diversă Asemenea lui Parmenide, el considera imposibil să se ridice din nimic și să dispară în nimic Există doar ființă; nașterea și moartea origini grecești ca atare nu există: ceea ce oamenii numesc aceste cuvinte sunt tot felul de formațiuni mixte Ca urmare a dezintegrarii lucrurilor, elementele se revarsă în substanțele eterne, rădăcinile existenței, dintre care sunt doar patru - apă, aer, pământ și foc Ionii credeau că un principiu stă la baza, restul se obține prin transformare Empedocle a ajuns la ideea ireductibilității calitative și a imuabilității fiecăruia dintre cele patru elemente Așa a apărut conceptul de element, o "cărămidă" calitativ originală, capabilă să conecteze și să se deconecteze, dar numai într-un mod mecanic spațial Concepția pluralistă a depășit critic monismul ionienilor și eleaticilor Dragostea și ura ca forțe cosmice motrice Cele patru elemente sunt unite în diverse combinații prin puterea Iubirii - Philia și sunt distruse sub influența Enmity - Neikos Aceste forțe se alternează și una sau alta câștigă, în timp ce soarta decide pe cine și cât să conducă Elementele se combină în unitate, apoi se separă și așa mai departe la infinit În perioada Iubirii vedem o naștere progresivă, în perioada Urii - distrugerea crescândă a cosmosului Acțiunea comună a acestor forțe în diferite faze este un proces necesar Momentul perfecțiunii nu vine odată cu formarea cosmosului, ci în momentul armoniei Sferei Cunoașterea Reflecțiile lui Empedocle asupra naturii proceselor cognitive sunt foarte interesante Totul în lume este format din cele mai mici elemente și fluxurile lor - fluide Cele care provin din lucruri ne lovesc simțurile, ca urmare, părți similare ale corpului nostru recunosc fluidele corpurilor externe Astfel, focul recunoaște elementul foc, apa recunoaște elementul apă n În procesul percepției vizuale totul este invers, căci fluidele provin din ochi, dar mecanismul rămâne același Procesul de gândire începe în inimă, iar sângele și vasele acționează ca un conductor În consecință, gândirea nu este apanajul exclusiv al oamenilor; toate ființele cu sânge cald care au o inimă și un suflet gândesc Empedocle destinele umane În "Poemul Lustral" ("Purificarea") Empedocle apare în fața noastră sub forma unui profet, motivele profețiilor sale seamănă adesea cu cele orfice Sufletul uman, crede el, a fost aruncat din Olimp din cauza păcatului originar, nu este altceva decât un demon învins În poem, citim despre necesitatea regulilor de mântuire și eliberare din ciclul renașterii, care permite, după purificarea completă, revenirea la viață printre zei Fizica, misticismul și teologia formează o unitate unică în poeziile lui Empedocle; nu există antiteticitate între ele, așa cum se crede adesea în mod greșit Există o oarecare dificultate în a separa cumva tot ceea ce filosoful are este divin Dacă atât Iubirea și Vrăjmășia, cât și cele patru rădăcini, și sufletul cu trupul sunt dumnezeiești, atunci ce nu este divin? Numai Platon va putea rezolva această problemă Vmpvdoia (shviosty) "Nimic nu se naște" și "nimic nu dispare" Vă voi spune și vouă: dintre toate lucrurile muritoare, niciunul nu are naștere Nu orice fel de moarte dintr-o moarte blestemată, dar există doar un amestec și o separare de [elemente] amestecate Oamenii o numesc naștere Prostii! Cât de miop sunt gândurile lor Dacă ei cred că se poate naște ceva ce nu a existat înainte Sau ceva va muri și va fi distrus complet O persoană tentată nu poate veni cu o presupunere că deocamdată [elementele] trăiesc în acea perioadă, care este tocmai ceea ce se numește viață Până atunci, ei există și experimentează binele și răul, Și înainte de a se uni [în muritori] și după ce s-au descompus, nu sunt nimic, Empedocle, Despre natură, fr , , Diels-Kranz Sub influența Răului, toate elementele sunt diverse și toate separate origini grecești Sub influența Iubirii, ei vin împreună și se poftesc unul pe celălalt Din ei - tot ce a fost, adică și care va fi: [Din ei] cresc copaci, bărbați și femei Animale și păsări și pești hrănitori de apă și zei cu viață lungă, întrecând pe toate în cinste Ele [** elemente] sunt aceleași, dar, trecând unul prin altul, Ele devin cu aspect diferit: deci le schimbă amestecul Ca atunci când pictorii punctează plăcuțe dedicate Oameni care sunt bine versați în artă datorită ingeniozității Ținându-se de mână cu vopsele colorate Și amestecându-le într-o anumită proporție, unele mai mult, altele mai puțin Ei fac din ei chipuri, asemănătoare cu toate lucrurile, și creează copaci, bărbați și femei, fiare și păsări și pești hrănitoare, Și zei cu viață lungă, toți excelând în onoruri, "Așa că nu lăsați mintea să fie copleșită de amăgirea că Morții [creaturile] - indiferent câte dintre ele sunt dezvăluite ochiului în număr nenumărat - provin din altă sursă Dar să știți clar că [singura sursă] sunt ele [=elemente], căci cuvântul pe care l-ați auzit este de la Dumnezeu Empedocle, Despre natură, fr , , Diels-Krantz Ei domină pe rând, pe măsură ce cercul [timpului] se întoarce, Și descrește unul în celălalt și cresc [unul în detrimentul celuilalt] conform destinului destinului [= la un timp prestabilit ] Căci ele [=elemente] sunt una și aceeași, dar trec una prin alta Ei devin oameni și alte rase de animale Apoi, sub influența Iubirii, ei converg într-o singură ordine mondială Apoi, din ură înverșunată, fiecare se îndepărtează, până când, îmbinați într-o singură lume Întreg, nu vor fi învinși Astfel, de când s-au obișnuit să se îmbine într-unul dintre mulți Și, dimpotrivă, se formează mult în timpul dezintegrarii Unui, În măsura în care se nasc și vârsta lor de viață este instabilă Dar pentru că această alternanță continuă nu se oprește niciodată Empedocle În măsura în care sunt mereu acolo, nemișcați într-un cerc Empedocle, Despre natură, fr Iubirea și ura ca nachaush cosmic Aceste elemente de alternanță continuă nu se opresc niciodată: Apoi, sub influența iubirii, toate converg într-una singură Apoi, sub influența urii înverșunate, fiecare se îndepărtează Și pentru că de fiecare dată formează din nou o mulțime după despărțirea Unului, În măsura în care sunt născuți și vârsta lor este volubilă, Și pentru că nu opresc niciodată alternanța continuă În măsura în care există pentru totdeauna, nemișcați într-un cerc Ascultă cuvintele mele, pentru că învățarea cultivă mintea După cum am spus mai devreme, vestind limitele poveștii Voi spune două lucruri: unul devine singurul Din mulți, apoi din nou se destramă pentru a fi mulți dintr-unul, Focul, apa, pământul și înălțimile infinite ale Eterului, Ură blestemata, stând deoparte, perfect echilibrată, Și dragoste în ele, egale în lungime și lățime Contemplă-l cu mintea și nu sta cu ochii uimiți Este venerată de muritori, înnăscută penisului De la ea experimentează gânduri de dragoste și înfăptuiesc fapte de prietenie Numindu-i numele de Gefosina (Bucurie) și Afrodita Deși șerpuiește [= locuiește constant în ele], niciun muritor nu l-a cunoscut cu ochii Ascultați cursul imuabil al discursului [meu] Toate [= elemente] sunt egale [între ele] și coevale prin naștere Dar fiecare își îndeplinește funcția de onoare, fiecare are propriul său etos, Și domină pe rând după o anumită perioadă Și nimic nu li se adaugă, nimic nu li se ia: origini grecești Căci dacă ar suferi în mod continuu daune, nu ar mai exista Dar ce ar da atunci creștere acestui Univers și de unde ar veni el? Și cum s-ar pierde, din moment ce nimic nu este gol de ele [= totul este plin de ele]? Nu! Sunt la fel, dar trec unul prin altul Ei devin asta și asta, rămânând continuu și veșnic identici [cu ei înșiși] Empedocle, Despre natură, fr , , , Diels-Kranz Prieteni! Tu care locuiești într-un oraș mare pe malurile Acragasului de aur, Pe acropole însăși, ținând cont de faptele bune, Sunteți paradisuri respectabile pentru străinii care nu cunosc rău Bună ziua! Și nu mai sunt un om, ci un zeu nemuritor pentru tine, Marș, venerat de toți, așa cum trebuie Impletite cu panglici si coroane verzi: Cu ele - de indata ce vin in cetati inflorite - barbatii si femeile ma venerau Mă urmăresc - Întuneric și întuneric - pentru a întreba unde este calea spre bine: Unii au nevoie de predicții, alții despre boli Tot felul de oameni cer să audă un cuvânt vindecător, De multă vreme deja chinuit de chinuri grele fr , Diels-Crane, Dacă, avîndu-le încuviinţate în adâncul unei minţi puternice Le veți păzi favorabil cu eforturi pure Atunci toți vor rămâne proprietatea ta pentru totdeauna, Și din ei vei câștiga mulți alții, căci se înmulțesc Fiecare în felul său, după natura lui Dacă începi să cauți altceva, ceea ce Aduce nenumărate necazuri oamenilor și tocește gândurile Atunci crede că în curând te vor părăsi Căci ei tânjesc să se întoarcă la natura lor natală: să știți că totul are o minte și o parte de conștiință Hippolytus, Refutare, VII, Există soarta lui Ananke (Necesități), vechea ordonanță a zeilor Etern, pecetluit, ca de pecete, cu lungi jurăminte: Anaxagoras Dacă vreun demon își spurcă membrele cu sângele fărădelegii, În urma Urii, va depune un jurământ criminal Treizeci de mii de ani va rătăci departe de fericiți Născut de-a lungul timpului sub tot felul de ființe muritoare, Schimbând modurile dureroase de viață Puterea eterului îl împinge în mare, Marea scuipă pe solul Pământului, Pământul - la razele Soarelui Radiant, iar Soarele se cufundă în vârtejele eterului Unul acceptă de la celălalt, dar toată lumea urăște Acesta este drumul pe care îl urmez acum, un exil al zeilor și un rătăcitor În ascultare de ură nebună Hippolit, Refutare, VII, Potrivit lui Empedocle, fierul se deplasează spre magnet datorită ieșirii ambelor corpuri și, de asemenea, datorită proporționalității porilor magnetului Expirația magnetului respinge și pune în mișcare aerul din porii fierului de călcat, care îi înfundă Din cele spuse rezultă că un magnet cu aceeași bază trebuie să se deplaseze spre fier, precum fierul spre magnet De ce nu s-ar mișca uneori fierul chiar și fără magnet la urma urmei, multe corpuri au pori proporționali unul cu fluxurile celuilalt Alexander Aphrodis , Questions of Natural Science, II, fr , Diels-Kranz Anaxagoras: descoperirea "semințelor lucrurilor", sau homeomerism Anaxagoras s-a născut în jurul anului și a murit în î Hr e Mai bine de de ani a trăit și a lucrat în Atena În mare parte datorită eforturilor sale, Atena a devenit capitala filosofiei antice Din fragmentele tratatului "Despre natură" putem judeca părerile lui Anaxagoras Că nu există inexistență, în asta este de acord cu eleacii În cadrul procesului de formare și decădere compozițională, nașterea și moartea sunt relative, nu există un sfârșit și un început absolut Apa, aerul, pământul și focul - originile lui Empedocles - nu pot explica toată diversitatea lucrurilor existente Nenumăratele calități cu care sunt înzestrate fenomenele sunt multe Își datorează originea semințelor (spermate) lucrurilor, care sunt și ele infinite ca număr Există semințe de forme, culori, arome de orice fel, iar varietatea lor oferă multicolorul vieții In spiritul eleaticilor, initiala calitativa origini grecești Noet Anaxagoras gândește etern și neschimbător Fiecare dintre multele semințe este Una (aici se poate remarca influența Melissei) Există multe semințe, nu doar din punct de vedere calitativ, ci și din punct de vedere al cantității Nu există limită nu numai în imensitate, ci și în micime, ele pot fi împărțite la infinit Separarea nu ajunge niciodată la punctul final, pentru că limita sub forma nimicului poate exista Divizibile în orice număr mare de părți, semințele nu își pierd calitatea Tocmai din cauza acestei caracteristici de a fi-împărțit-în-părți-întotdeauna-egale-cu-semințele-de-sine, s-a numit homeomerie (asemănătoare părților, particule calitativ egale) La început, homeomerii au fost amestecați haotic Apoi un anumit nous, forță mentală, se schimbă și aranjează haoticul amestec din care ia naștere totul Fiecare lucru este un amestec bine ordonat; contine, cel putin intr-o mica proportie, semintele altor lucruri Predominanța uneia sau alteia sămânțe determină calitatea acestui lucru, diferența lui față de alta Prin urmare, conchide Anaxagoras, "totul este în toate" Fiecare lucru are o parte din alt lucru Într-un bob de grâu predomină o sămânță, dar când este inclusă, conține toate celelalte - semințe de păr, carne, oase etc Datorită pâinii digerate de organism, părul, oasele și orice altceva cresc, ceea ce înseamnă că pâinea (bob) conține totul semințe Astfel Anaxagoras completează problemele eleaticilor Carnea nu poate fi gândită ca fiind născută din non-carne, părul din non-păr, ca fiind din neființă Așadar, filozoful din Klazomen a încercat să salveze imobilitatea și imuabilitatea, nu doar cantitativă, ci și calitativă Nimic nu se poate naște numai din nimic, totul este în existență din timpuri imemoriale și pentru totdeauna, inclusiv un fleac precum părul Din amestecul haotic toate lucrurile se nasc prin acțiunea minții sau a noii divine Ideea lui Anaxagora despre noi care controlează totul a devenit punctul culminant al gândirii filozofice presocratice Fiind cea mai sublimă, cea mai subtilă și pură realitate, egală cu sine și înțelegând totul, nousul nu poate decât să fie separat de orice altceva Astfel, ne aflăm în fața intuiției principiului non-material, care pregătește direct o nouă fază în dezvoltarea gândirii filosofice Anaxagoras syanakyshf (pichete) Teoria homeomerilor ca încercare de a depăși oleații Întrucât este așa, trebuie să presupunem că în toate formațiunile există multe feluri de [lucruri] și semințe ale tuturor lucrurilor, având tot felul de imagini, culori și mirosuri [Ar trebui să presupunem] că oamenii au fost formați în acest fel și alte animale care au suflet Oamenii au populat orașe, au cultivat câmpuri, ca ale noastre, și au soarele, și luna și orice altceva, iar pământul le va da multe feluri de [cereale și fructe], dintre care cele mai utile le adună în casele lor si foloseste Toate acestea le-am spus despre separarea [din amestec], adică că separarea ar fi putut avea loc nu numai aici, ci și în altă parte [al Universului] Și înainte ca aceasta să iasă în evidență, în timp ce totul era intercalat, era imposibil să distingem nici măcar o singură culoare; acest lucru a fost împiedicat prin amestecarea tuturor lucrurilor - umed și uscat, cald și rece, lumină și întuneric, iar [amestecul] conținea atât mult pământ, cât și un număr infinit de semințe care erau complet diferite unele de altele De asemenea, printre altele, unul este complet diferit de celălalt Întrucât este așa, trebuie să presupunem că totul conține totul Anaxagora fr , Diels-Kranz Cum poate să provină părul din non-păr, iar carnea din non-carne? fr , Diels-Kranz Conceptul de minte cosmică Totul conține o parte din tot, cu excepția minții, iar unele [ființe] conțin și mintea fr Și, Diels-Kranz Toate [lucrurile] conțin o parte din tot Mintea, pe de altă parte, este ceva nelimitat și autocratic și nu este amestecată cu nimic, ci - singurul - în sine Dacă nu ar fi în sine, ci ar fi amestecat cu altceva, ar fi implicat în toate lucrurile [deodată], dacă ar fi amestecat cu ceva Căci, așa cum am spus mai sus, totul conține o parte din tot [Lucruri] amestecate l-ar împiedica, [nu permite] să conducă un singur lucru în modul în care [a drept- origini grecești vit] singur şi de la sine Căci el este cel mai fin și mai pur dintre toate lucrurile și predetermina absolut totul și posedă cea mai mare putere Și toate [ființele] cu suflet, atât mari cât și mici, sunt conduse de Minte Iar circulația totală [a lumii] este condusă de Minte, astfel încât [mulțumită ei] circulația a început în general La început, circulația a început mică, acum s-a extins, iar în viitor se va extinde și mai mult Și ceea ce este amestecat și ceea ce iese în evidență [din amestec] și ceea ce este separat - toate acestea sunt predeterminate de Minte Și tot ceea ce era destinat să fie, tot ceea ce a fost, dar care nu este acum și tot ce este acum și va fi în viitor, toate acestea au fost ordonate de Minte, precum și acest ciclu în care stelele, Soarele iar Luna se învârte acum, precum și aer (aer întunecat) și eter Această rotație a fost cea care a provocat eliberarea Și se remarcă din densul rarefiat, din frigul cald, din lumina întunecată și din uscatul umed Dar [încă] conțin multe părți din multe [substanțe] Nimic nu iese în evidență complet și nu este separat unul de celălalt, cu excepția Minții Fiecare minte, mare și mică, este asemănătoare [= omogenă] Cu toate acestea, nimic altceva nu seamănă cu nimic, dar ceea ce fiecare lucru individual conține mai ales, că a fost și este cu cea mai mare claritate fr , Diels-Kranz Mintea cosmică ca cauză principală a tuturor lucrurilor, dacă rămâne la nivelul fizicului, este incompletă Odată cineva mi-a spus cum a citit în cartea lui Anaxagoras că totul în lume este ordonat și totul este cauzat de Minte; și acest motiv m-a atras, m-am gândit că aceasta este o cale minunată de ieșire din dificultăți, dacă motivul pentru toate este Mintea Am decis că, dacă da, atunci organizatorul Mind ar trebui să aranjeze totul în cel mai bun mod și să pună fiecare lucru acolo unde este mai bine Dacă cineva dorește să descopere motivul pentru care ceva se naște, piere sau există, ar trebui să afle cum poate acest lucru să existe, să acționeze sau să experimenteze orice efect Desigur, o persoană trebuie să știe cu siguranță ce este mai rău, pentru cunoaștere dintre cele mai bune și cele mai rele cunoștințe este aceeași cunoaștere Raţionând astfel, m-am gândit cu plăcere că am găsit în Anaxagoras un profesor care să-mi dezvăluie raţiunea de a fi, accesibilă minţii mele Anaxagoras în primul rând, el va spune dacă Pământul este plat sau rotund și, după ce a spus, va explica motivul necesar - se va referi la cel mai bun lucru, că, spun ei, este cel mai bine ca Pământul să fie așa , și nu altele Și dacă el spune că Pământul este în centrul [lumii], el va explica de ce este mai bine pentru ea să fie în centru Dacă îmi dezvăluie toate acestea, m-am gândit, atunci sunt gata să nu caut motive de alt fel Da, eram gata să-l întreb în același mod despre Soare, Lună și stele - despre viteza de mișcare a acestora unul față de celălalt, despre turele lor și despre tot ce li se întâmplă Niciodată, nicio clipă a permis gândul că Numindu-i organizatorul Minții, Anaxagoras poate introduce și un alt motiv în afară de faptul că cel mai bine este ca ei să fie în poziția în care se află M-am gândit că, după ce a stabilit cauza fiecăruia și a tuturor împreună, va explica apoi ce este mai bine pentru fiecare și care este binele lor comun Și n-aș da acea speranță pentru nimic! Cu cea mai mare râvnă m-am apucat să lucrez la cărțile lui Anaxagora, ca să le citesc cât mai repede și să învăț cât mai repede ce era mai bun și ce era mai rău Dar din vârful acestei uimitoare speranțe, prietene Kebet, am zburat cu capul în jos când, continuând să citesc, am văzut că Mintea a rămas cu el fără nici un folos și că ordinea lucrurilor nu este deloc ridicată la nicio cauză, ci este atribuit - destul de absurd - aerului, eterului, apei și mult mai mult În opinia mea, este la fel ca și cum cineva ar fi anunțat mai întâi că Socrate își datorează toate acțiunile Minții, iar apoi, începând să explice motivele pentru fiecare dintre ele separat, a spus: "Socrate stă acum aici pentru că corpul lui este format din oase și tendoanele, oasele sunt dure și separate între ele prin articulații, iar tendoanele se pot întinde, relaxa și înconjoară oasele - împreună cu carnea și pielea care înconjoară totul Și din moment ce oasele se mișcă liber în articulațiile lor, tendoanele, întinzându-se și încordându-se, lasă-l pe Socrate să-și îndoaie picioarele și brațele Acesta este motivul pentru care stă acum aici, aplecat " Și pentru conversația noastră puteți găsi motive similare - voce, aer, auz și mii de altele de același fel, neglijând adevăratele motive - care, întrucât atenienii au considerat că este mai bine să mă condamne, eu, la rândul meu, am considerat că este mai bine să stea aici, au considerat că este mai just să rămână pe loc și să sufere pedeapsa pe care o vor desemna Da, jur pe câine, aceste vene și aceste oase sunt de multă vreme, cred origini grecești undeva prin Megara sau în Beotia, purtat de o parere falsa despre cei mai buni, daca nu as socoti mai drept si mai frumos sa nu fug si sa ma ascund, ci sa accept orice pedeapsa, orice mi-ar fi impus statul Nu, a numi astfel de lucruri cauze este o prostie totală Dacă cineva ar spune că fără toate acestea - fără oase, tendoane și tot ce mai dețin - nu aș putea face ceea ce consider necesar, ar vorbi corect Dar să spun că ele sunt cauza a tot ceea ce fac și, în același timp, că în acest caz mă supun Minții și nu aleg eu însumi cel mai bun curs de acțiune, ar fi extrem de necugetat Înseamnă să nu faci distincție între cauza adevărată și cea fără de care cauza nu ar putea fi o cauză Acesta din urmă, mulțimea, parcă bâjbind în întuneric, numește cauza - un străin, mi se pare, nume Și iată consecințele: unul înfățișează Pământul nemișcat odihnindu-se sub cer și înconjurat de un anumit vârtej, pentru celălalt este ceva ca un jgheab de mică adâncime susținut de o bază de aer, dar forța care a aranjat totul în cel mai bun mod ca acum este această forță pe care ei nu o caută și nici măcar nu își asumă o mare putere divină în spatele ei Ei speră într-o zi să inventeze un Atlas și mai puternic și mai nemuritor, capabil să țină totul pe sine și mai ferm și nu presupun că în realitate totul este legat și ținut de bine și de bine Și cu cea mai mare bunăvoință m-aș duce să predau oricui, fie și doar pentru a afla și a înțelege un astfel de motiv Dar ea nu a căzut în mâinile mele, eu însumi n-am putut să o găsesc și nu am putut să învăț nimic de la alții, apoi, în căutarea unui motiv, am pornit din nou Platon, Phaedo, b - d Anaxagoras nu vorbește atât de clar înțelege mintea ca fiind cauza a tot ceea ce este frumos și drept, în alte locuri o identifică cu sufletul, spune că mintea este inerentă tuturor animalelor, mare și mic, cinstit și dezonorant Dar mintea în sensul phronesis nu este în niciun caz inerentă tuturor animalelor, nici măcar tuturor oamenilor El considera mintea simplă, neamestecată și pură Unului și aceluiași început, el a atribuit ambele abilități - cunoașterea și mișcarea, deoarece Mintea, spune el, a mișcat Universul Numai Anaxagoras afirmă că mintea este neafectată, că nu are nimic în comun cu niciuna Anaxagoras alt lucru Întrebarea este, de unde poate ști și din ce motiv? La aceasta Anaxagoras nu a răspuns Întrucât mintea gândește totul, ea trebuie neapărat să fie neamestecată pentru a stăpâni, adică a cunoaște Potrivit lui Anaxagoras, toate animalele au o minte activă (logon), dar le lipsește nousul, mintea vorbirii, așa-numitul traducător al minții Anaxagoras spune că omul este cea mai inteligentă dintre toate ființele, pentru că are mâini Mai logic ar fi să spunem că a luat mâini, pentru că este cel mai inteligent animal Căci mâinile sunt unelte, iar natura, ca o persoană rațională, înzestrează pe fiecare cu ceea ce știe să folosească fr - În urma lui Anaxagoras, unii cred că embrionul conține căldură eterică, care fluidizează membrii Anaxagoras și mulți alții cred că hrana este furnizată fătului prin cordonul ombilical, că copiii sunt ca părintele care a adus mai mult sperma fr - Anaxagoras, supranumit ateu, susține că ființele vii provin din semințe căzute din cer pe pământ fr DE LA Anaxagoras și Empedocle spun că plantele sunt capabile să experimenteze dorințe, ceea ce simt, să experimenteze suferință, durere și plăcere Dintre acestea, Anaxagoras, ca dovadă a judecății sale, s-a referit la întoarcerea frunzelor Anaxagoras, Democrit și Empedocle au spus că plantele au minte (nous) și înțelegere (phronesis), că plantele au suflare Sursa de nutriție pentru plante este pământul, iar cauza rodirii este soarele Prin urmare, Anaxagoras a spus că plantele sunt fertilizate prin aer fr Mintea a predeterminat tot ceea ce există în lumea noastră și în prezent, precum și tot ce se află în bolta înconjurătoare, în acele lumi care s-au format prin acumulare și separare de amestec fr origini grecești Elinii gândesc greșit despre naștere și moarte: de fapt, nimic nu se naște și nu moare, ci se unește de ceea ce există deja și este divizat fr Toate lucrurile conțin o parte din tot, în timp ce Mintea este ceva nelimitat și suveran, nu este amestecată cu nimic, este singură în sine Dacă nu ar fi în sine, ar fi amestecat cu altceva, implicat în toate lucrurile deodată căci totul conține o parte din tot Lucrurile amestecate l-ar împiedica, nepermițându-i să conducă un singur lucru așa cum guvernează singur și de unul singur Dar el este cel mai fin și mai pur dintre toate lucrurile, predetermina absolut totul și are cea mai mare putere Tot ceea ce are un suflet mare sau mic este condus de Minte Iar circulația globală globală este condusă de Minte, astfel că datorită ei a început această circulație în general La început, circulația a început mică, acum s-a extins, iar în viitor se va extinde și mai mult Ce este amestecat, ce este separat, ce este divizat - toate acestea sunt predeterminate de Minte Tot ceea ce este destinat să fie, tot ce a fost, dar care nu este acum, tot ce este acum și va fi în viitor, toate acestea au fost ordonate de Minte, precum și această circulație, în care stelele, Soarele și Luna se învârte acum, la fel ca aerul întunecat care scapă este aer și eter Această rotație a fost cea care a provocat eliberarea Din rarefiat, densul se eliberează, din frig, cald, din întuneric, lumină, iar din umed, uscat Nimic nu este complet separat unul de celălalt, cu excepția Minții Fiecare minte, mare și mică, este aceeași Cu toate acestea, nimic altceva nu seamănă cu nimic, dar ceea ce fiecare lucru individual conține mai ales, că a fost și este cu cea mai mare distincție clară fr Democrit și Leucip La întrebările ridicate de eleatici, ei au încercat să răspundă în felul lor, mai întâi Leucip, apoi elevul său Democrit Leucip, originar din Milet, a ajuns la Elea pe la mijlocul secolului al V-lea î Hr e Apoi s-a dus la Abdery, unde și-a fondat școala Ea a fost glorificată de Democrit, originar din Abder Democrit s-a născut în jurul anului î Hr e , și a murit în , după ce a supraviețuit lui Socrate cu cinci ani Democrit Democrit și Leucip sunt scrise multe texte, corpusul lucrărilor sale a inclus o mare parte din ceea ce a fost scris de studenții săi Ideea imposibilității existenței inexistenței, că ceva apare ca o combinație a ceea ce există deja și dispare ca urmare a decăderii, este o idee cu care atomiștii sunt de acord Totuși, ei au propus un nou concept - atomi, indivizibili și invizibili datorită micii particule Atomii indivizibili, indestructibili și eterni sunt într-un anumit sens mai aproape de ființa eleaticilor decât de cele patru rădăcini ale lui Empedocle sau homeomerii lui Anaxagoras Totalitatea atomilor formează plinătatea ființei, iar între ei se deosebesc prin formă, adică geometric Așa apare ideea ființei infinit plurale a eleaticilor, împărțită în mulțimi Pentru omul modern, conceptul de atom este asociat cu fizica după Galileo Cu toate acestea, este necesar să simțim atomismul antic ca un element al filozofiei grecești rafinate cu tranzițiile sale subtile În conceptul de "atom" cel mai important lucru este indicarea formei ca sursă Atomii diferă nu numai prin formă, ci și prin aranjament și ordine Ele nu pot fi cunoscute prin simțuri; atomul este o formă inteligibilă, este vizibil și deschis doar intelectului Este clar că pentru a gândi atomii care umplu ființa este necesar să se separe conceptul de plin de conceptul de gol Inexistența este vid și este, de asemenea, necesară, ca ființa plină Atomii, golul și mișcarea oferă o explicație pentru tot ceea ce există Ne devine clar că atomiștii nu au încercat doar să depășească aporia eleaticilor, ci au vrut să justifice cumva existența fenomenelor și a opiniilor despre aceste fenomene Înțelegerea adevărului este dată de gol și atomi cu determinările lor geometrice și mecanice Schimbările externe sunt interpretate ca rezultat al ciocnirii atomilor și al efectelor acestora asupra simțurilor noastre Fără îndoială, aceasta este o încercare ingenioasă de a explica într-un mod nou opiniile pe care grecii le numeau doxa Democrit vorbește despre diferite tipuri de mișcare Primul ar trebui să fie haotic, cum ar fi împrăștierea prafului atmosferic în direcții diferite Deci razele soarelui pătrund pe fereastră Al doilea tip este mișcarea de tip vortex, când atomi similari sunt conectați și cei diferiți sunt separați Așa se naște lumea Al treilea tip de mișcare este evaporarea Deci diferite lucruri și oameni emană mirosuri specifice, ceea ce face posibilă identificarea lor origini grecești Dacă atomii sunt infiniti, lumile formate din ei sunt și ele infinite Diferiți între ei, atomii sunt adăugați la o anumită combinație Toate lumile se nasc, se dezvoltă și pier, dar numai pentru a da viață altor lumi Și continuă pentru totdeauna în cicluri Atomiștii interpretează șansa într-un mod cu totul original, pe care, cred ei, stă lumea Este ridicol să vezi și să găsești cauza finală în orice Ordinea cosmosului nu este inventată personal de nimeni A apărut din cauza jocului de forțe diferite, inclusiv mecanice, ca rezultat al interacțiunii atomilor Mintea urmează ordinea stabilită și nu anticipează, nu o proiectează Printre atomi există și alții speciali - netezi, ușori și sferici Sunt ușor inflamabile, iar sufletul și mintea sunt făcute din ele Democrit numește acești atomi divini Cunoașterea apare ca urmare a contactului și interacțiunii atomilor cu simțurile noastre Like se străduiește pentru like Cu toate acestea, Democrit separă clar cunoștințele senzoriale de inteligibile Sursa de informații eronate și plauzibile - opinii - sentimente Mintea educată este liberă de neajunsurile lor, lui îi datorăm adevărul Dictonele au inclus multe aforisme ale lui Democrit, un cunoscător atent al înțelepciunii populare El numește sufletul sălașul sorții Calitatea sufletului determină lotul - să pui rădăcinile fericirii și nefericirii Întreaga lume este Patria pentru un suflet curajos și virtuos țDtMotyum (mtkcmtty Democrit a susținut că legile sunt create de oameni, dar prin natură există atomi și gol pr Dacă oamenii nu s-ar supăra unii pe alții, atunci legea nu ar împiedica pe fiecare să trăiască după el: la urma urmei, invidia naște începutul vrăjmășiei fr Citat conform ediției: Democrit, (sub redacția lui Lurie S Ya), L , Democrit și Leucip ) A concepe ceva frumos este întotdeauna o proprietate a minții divine fr a Democrit spune că cei nedoritori emit "imagini" care nu sunt deloc lipsite de sentimente și putere, umplându-le cu divinația lor rea Infiltrăndu-se pe cei vrăjiți, rămânând și trăind cu ei, ei se revoltă și le strică trupul și mintea fr Acei oameni care, ca viermii, se zvârcesc în noroi, canalizare, ape ale plăcerii, se delectează cu desfrânare inutilă și nerezonabilă, sunt ca porcii La urma urmei, porcii se bucură de noroi mai mult decât de apă curată și se grăbesc cu furie la o băltoacă murdară fr a În rugăciune, oamenii cer sănătate de la zei, neștiind că ei înșiși o pot obține Făcând necumpătare opusul a ceea ce ar trebui făcut, ei, urmând patimile, devin trădători ai sănătății lor fr Democrit a spus că a preferat să găsească o explicație cauzală decât să aibă putere regală asupra perșilor În același timp, Democrit vorbește inutil despre cauze, deoarece pornește de la un început gol și o premisă șubredă, dar nu vede rădăcina și necesitatea universală a naturii lucrurilor El consideră cea mai înaltă înțelepciune să înțeleagă ceea ce se întâmplă în mod nerezonabil și fără folos și face din întâmplare stăpânul și regele universului și al forțelor divine El declară că totalitatea lucrurilor au apărut din întâmplare, dar întâmplarea alungă din viața umană și îi numește ignoranți pe cei care i se închină pr El însuși a sfătuit amenințătoarea Noroc să se urce în laț și a arătat fără teamă smochinul pr Democrit spune: oamenii și-au creat un idol din întâmplare ca acoperire pentru necugetarea lor La urma urmei, șansa, prin fire, luptă cu rațiunea, fiind ostilă rațiunii, o domină Ei nu preamăresc o minte de succes, ci cel mai deștept noroc Șansa este numele energiei dezordonate pr origini grecești De unde ne vine binele poate fi o sursă de necazuri, dar trebuie să fim capabili să ne eliberăm de aceste necazuri De exemplu, apa adâncă este utilă în multe feluri, dar te poți îneca în ea Soluție: învață să înoți fr Șansa este generoasă, dar nu pozitivă, dar natura se mulțumește cu ea însăși Prin urmare, cu toată slăbiciunea, învinge în mod pozitiv speranța mai puternică de întâmplare Curajul este începutul, dar șansa este stăpânul sfârșitului Binele vine fără tragere de inimă la cei care îl caută, iar răul vine la cei care nu îl caută Dușmanul nu este doar cel care provoacă ofensă, ci și cel care vrea să le provoace fr a, c, c Educația produce bine cu prețul muncii, dar rușinosul se culege fără muncă involuntar Flacitatea naturală îi obligă adesea chiar și pe cei care nu vor să fie așa, semnificația ei este atât de mare fr Ridicule necesitatea, pe care unii o înfățișează drept stăpâna universului este mai bine să urmezi mitul zeilor decât să fii sclav al predestinarii (revenita) de către naturaliști, căci credința în mituri dă măcar speranța că, plătind un omagiu adus zeilor, va fi posibil să le cerem favoarea, iar predestinarea conține o nevoie inexorabilă fr Democrit și-a propus să arate că cel mai frumos lucru la o persoană se poate dovedi a fi sclavia Nu ne va scăpa cât de mare este diferența dintre momentul în care o persoană merge singură și când este condusă Firele vin din liberul nostru arbitru Aceste acuzații au înaintat un cinic (Enomais) în egală măsură împotriva oracolului pitic și împotriva lui Democrit, pe bună dreptate indignat de ei pentru că ei, după ce au transformat natura liberă a voinței și a minții noastre într-un sclav, l-au dat sub puterea despotică a sorţii şi a sorţii fr Afacerile statului trebuie considerate mult mai importante decât toate celelalte; fiecare să se străduiască să țină statul în ordine, să nu caute mai multe onoruri decât i se cuvine și să nu-și însuşească mai multă putere decât este de folos cauzei comune Pentru o stare care urmează calea cea bună - Democrit și Leucip cel mai mare sprijin Acesta este totul: când este bine, totul este bine, când piere, totul piere fr Sărăcia într-un stat democratic trebuie preferată ceea ce se numește o viață fericită într-o monarhie, așa cum libertatea este mai bună decât sclavia fr Adevărul trebuie spus acolo unde este cazul fr Legea, conducătorul și cel mai înțelept trebuie respectați fr Dreptatea constă în a face ceea ce este bine, nedreptatea nu înseamnă a face, ci a evita fr Coroana dreptății este în îndrăzneala și neînfricarea judecății, dar sfârșitul nedreptății este frica de nenorocire fr Nu vorbi și nu face rău, chiar dacă ești singur; Învață să-ți fie rușine cu tine însuți mult mai mult decât cu ceilalți fr Duşmanul nu este cel care comite nedreptatea, ci cel care o doreşte fr Legea urmărește să ajute viața oamenilor Dar el poate realiza acest lucru numai atunci când cetățenii înșiși doresc să trăiască fericiți: pentru cei care respectă legea, legea este doar o dovadă a propriei virtuți fr Un semn al minții este a preveni o insultă, dar a nu răspunde unei insulte provocate este un semn de nesimțire fr Așa cum este scris despre fiarele și reptilele răuvoitoare, așa trebuie făcut cu oamenii; în orice stat în care legea nu interzice acest lucru, este necesară uciderea unei persoane răuvoitoare, conform legilor paterne fr origini grecești Fii treaz cu mintea, căci somnul minții este ca moartea adevărată pr Mulţi dintre bogaţi sunt paznicii, nu stăpânii, ai averii lor pr A obține bani nu este inutil, dar a-i obține pe nedrept este cel mai rău lucru pr Speranța pentru un câștig rușinos este începutul unei pierderi fr Întrebat cum poate un om să devină bogat, el a răspuns: "Săraci în dorinţe" pr c Cel care a săvârșit o nedreptate este mai nefericit decât cel care suferă nedreptate Este mai bine pentru proști să se supună decât să guverneze pr Un invidios își provoacă durere, ca un dușman Invidia este ulcerul adevărului și începutul certurilor pr , a Ar trebui să acceptăm întotdeauna favoruri cu gândul de a reveni și mai mult în schimb Când faci o faptă bună, gândește-te la cine faci bine, ca să nu te răsplătească cu trădătoare cu rău pentru bine pr Uneori rațiunea este inerentă tinerilor, iar nesăbuința bătrânilor, căci nu timpul învață rațiunea, ci educația și natura potrivită fr Bătrânețea și sărăcia sunt două boli incurabile pr Curajos este nu numai cel care este mai puternic decât dușmanii săi, ci și cel care este mai puternic decât patimile sale Sunt oameni care, în timp ce conduc orașele, în același timp ascultă cu sclavie de femei fr Un om înțelept nu trebuie să se supună legilor, ci să trăiască liber Filosofii sunt înstrăinați de oameni pentru că sunt complet cufundați în filozofie fr , Democrit și Leucip Unul merită mulțimea pentru mine, iar mulțimea merită una Prietenia unui singur înțelept valorează pentru mine mai mult decât prietenia tuturor proștilor fr Întregul pământ este deschis înțeleptului, căci întreaga lume este patria unui duh înalt fr Înțelepciunea, equanimitatea neînfricată, este cel mai valoros lucru fr Cel care ucide pe cel care face sau vrea să facă nedreptate este nevinovat Tot ce dăunează, contrar dreptății, trebuie ucis Cine acţionează în acest fel va primi o stare de spirit bună într-o măsură mai mare fr Dacă trupul ar fi adus sufletul la judecată, nu ar fi fost îndreptățit fr Atât fericirea, cât și nefericirea sunt (puse) în suflet fr Frumusețea trupească este animală dacă nu există minte în spatele ei fr O rasă bună de animale este determinată de forța lor trupească, de noblețea oamenilor - de un bun depozit spiritual un suflet desăvârșit corectează părțile rele ale corpului, în timp ce puterea trupească fără motiv nu poate îmbunătăți sufletul în nimic fr , Omul care este mulțumit de sine nu se disprețuiește pe sine, ci se bucură că este atât martor, cât și contemplator al frumosului; aceasta arată că mintea este deja hrănită și prinde rădăcini în ea însăși, potrivit lui Democrit, el învață să se distreze pr Pentru a-și justifica propria ignoranță, ei și-au creat o imagine a întâmplării pr Nu cuvântul îi învață pe cei proști, ci nenorocirea timpul îi vindecă de durere, ci raționalul - argumentele minții fr origini grecești Dintre filozofi, cei mai elocvenți, după părerea mea, sunt Democrit, Platon și Aristotel Tot ceea ce este perceput de ureche ca o anumită dimensiune, dacă este străin de metrul poetic, pentru a nu fi un viciu al vorbirii , are metrul care se numește cuvântul grecesc "ritm" Deși vorbirea lui Platon și a lui Democrit diferă de poezie, mulți o recunosc ca meritând mai mult numele poetic decât discursul poeților comici, pentru că se repezi rapid și strălucitor înfrumusețat cu cuvinte rafinate fr , Democrit și Epicur au spus că vocea este formată din corpuri indivizibile și l-au numit "un flux de atomi" Aerul, a spus Democrit, este divizat în particule de formă similară care se rostogolesc împreună cu particulele vocii Cuvântul este umbra trupului Atomii formează combinații care diferă în ordine și poziție La fel și literele, deși puține la număr, dar aranjate în diverse moduri, constituie nenumărate cuvinte Dar literele au forme diferite, la fel și principiile în sine Împărțim vorbirea în cuvinte, cuvintele în silabe și o silabă în litere Litera - cea mai mică parte - este un atom și nu poate fi împărțită Epicur, Democrit și stoicii numesc sunetul un corp fr Din vocea inițial inseparabilă, cuvintele s-au format treptat, iar oamenii, stabilind între ei semne pentru fiecare obiect, și-au creat un mod general de înțeles de a comunica despre orice Deoarece astfel de sisteme au apărut peste tot unde locuiesc oamenii, nu toată lumea are o limbă comună și fiecare loc are propriul său discurs, așa cum sa întâmplat Prin urmare, există diferite limbi pentru care primele sisteme care au apărut printre toate popoarele au devenit strămoși pr Regresia eclectică a ultimilor fizicieni și întoarcerea la monism: Diogene din Apollonia și Archelaus din Atena Ultimele manifestări ale filozofiei fizicii sunt marcate, cel puțin parțial, de regresie (în sensul afirmării eclectismului) Nereușită a fost încercarea de a combina ideile lui Thales și Heraclit Din apă, ca început, se naște focul care, cucerind apa, formează o coasă Diogene şi Arhelau mos; sau originea este dată ca element "mai condensat decât focul și mai rafinat decât aerul", sau "un element mai subtil decât apa, dar mai dens decât aerul" Există o încercare evidentă de a-l media pe Heraclit prin Anaximenes, pe de o parte, și Thales prin Anaximenes, pe de altă parte Mai serios a fost conceptul lui Diogene din Apollonia, care s-a făcut cunoscut la Atena între și î Hr e Diogene a insistat asupra necesității revenirii la monism, pentru că dacă ar fi multe începuturi, natura lor diferită nu le-ar permite să se amestece între ele, cu atât mai puțin să interacționeze De aceea totul se naște pentru transformări și transformări reciproce de la un început, iar acest început este "aerul infinit", căruia i se acordă rațiunea, adică aerul "înțelegării" Aici vedem o combinație a ideilor lui Anaximandru și Anaxagoras Iată un scurt fragment: "Dar mi se pare că ceea ce oamenii numesc aer este dotat cu inteligență, susține și controlează totul Această ființă este Dumnezeu, care este peste tot și împrăștie totul, este prezent în fiecare lucru Nu există nimic în la care nu a participat: fiecare lucru participă la celălalt și există multe moduri ale aerului însuși și ale minții Dintre acestea, deocamdată fierbinte, când mai rece, când uscată, când umedă, când mai constantă, când mai rapidă Manifestări infinit diferite de culoare și plăcere De asemenea, sufletul tuturor animalelor este întotdeauna același suflet, aerul este mai fierbinte acolo unde trăim și mult mai rece decât cel din apropierea soarelui Această căldură nu este aceeași la fiecare dintre animale, ca la oameni, dar diferența nu este prea mare: ele sunt la fel de diferite pe cât permit limitele asemănării lucrurilor Într-un fel sau altul, lucrurile nu pot fi în egală măsură cutare și cutare, dar, schimbându-se, se transformă mai întâi în ele însele ființe, spre deosebire una de cealaltă ca formă, mod de viață și minte Toți trăiesc, văd și aud în conformitate cu abilitățile lor, așa cum înțelege fiecare în felul său Sufletul nostru este evident gândirea aerului pe care o respirăm în timp ce trăim și care, când murim, ne lasă cu ultima noastră suflare Diogene, identificând aerul (ca început) cu mintea, sistematizează universul în spiritul finalismului, pe care Anaxagoras l-a manifestat doar într-un sens limitat Diogene a avut o influență notabilă origini grecești asupra vieții atenienilor, iar filosofia sa a devenit punctul de plecare al gândirii lui Socrate În mod similar, Archelaus din Atena a vorbit, printre altele, despre "aerul fără sfârșit" și despre inteligibil Multe surse vorbesc despre el ca pe profesorul lui Socrate Aristofan l-a caricatizat pe Socrate în Norii La urma urmei, norii sunt aer Socrate coboară din nori și se roagă la nori, adică la văzduh Nu degeaba contemporanii l-au asociat pe Socrate cu gânditorii fizicii și nu numai cu sofiștii Și nu putem lăsa această împrejurare deoparte dacă vrem să înțelegem opera lui Socrate în toate aspectele ei Partea a doua DESCOPERIREA OMULUI Sofiști, Socrate, Socrate și Hipocrate Omul este măsura tuturor lucrurilor Protagoras, fr Vor fi mai mulți acuzatori de tine, pe care i-am reținut până acum și pe care nu i-ai observat, și cu cât vor fi mai intoleranți, cu atât sunt mai tineri Apologia lui Socrate a lui Platon Capitolul trei SOFISTICA ȘI MUTAREA AXEI CĂUTĂRII FILOZOFICE DE LA SPAȚIU LA OM Originile, natura și scopurile mișcării sofiste "Sofist" - un termen în sine pozitiv - înseamnă "înțelept, sofisticat, expert în cunoaștere" A început să fie folosit ca negativ, mai ales în contextul controversei dintre Platon și Aristotel Unii, precum Socrate, considerau cunoștințele sofiștilor ca fiind superficiale și ineficiente, pentru că le lipsea scopul dezinteresat de a căuta adevărul ca atare, în locul căruia era desemnat scopul câștigului Platon a subliniat pericolul deosebit al ideilor sofiştilor din punct de vedere moral, pe lângă eşecul lor teoretic Pentru o lungă perioadă de timp, istoricii filozofiei au acceptat necondiționat evaluarea lui Platon și Aristotel, criticând mișcarea sofistă în ansamblu, definind-o ca un declin al gândirii grecești Doar timpul nostru a făcut posibilă reevaluarea rolului istoric al sofiştilor pe baza unei revizuiri sistematice a tuturor prejudecăţilor şi se poate fi de acord cu W Jaeger că "sofiştii sunt un fenomen la fel de necesar ca Socrate şi Platon, acesta din urmă fără primele sunt de neconceput" De fapt, sofistii au facut o adevarata revolutie, deplasand reflectia filosofica de la problemele fizicii si ale cosmosului la problema omului si a vietii sale ca membru al societatii Temele dominante ale sofismului sunt etica, politica, retorica, arta, limba, religia, educatia, i e tot ceea ce se numește acum cultură De aceea se poate afirma cu acurateţe că sofiştii sunt iniţiatorii perioadei umaniste în filosofia antică Această întorsătură a filozofiei poate fi explicată prin motive de două ordine Pe de o parte, după cum am văzut, filosofia fizicii s-a epuizat în dezvoltarea ei, toate căile ei au fost stăpânite de gândire, ajungând la limite Pe de altă parte, în secolul al V-lea î Hr e au apărut enzimele sociale, economice și culturale, o cale Originile, natura și scopurile mișcării sofiste care a contribuit la dezvoltarea sofismului, acesta din urmă a stimulat la rândul său dezvoltarea celui dintâi Să ne amintim, de asemenea, că criza lentă, dar constantă a aristocrației a fost însoțită de o creștere a puterii demosului; un aflux masiv în orașe, în special în Atena, de meteki angajați în comerț, a spart granițele stabilite; grație contactelor, călătoriilor, orașele au devenit parte dintr-o lume din ce în ce mai largă, prin experiență nouă, obiceiurile, obiceiurile, legile elenilor au fost inevitabil comparate cu tradiții și legi care erau diferite de ele în toate Criza aristocrației a dus la criza aretei, virtuții străvechi, valorilor tradiționale, care constituiau principala demnitate a aristocrației Influența crescândă a demosului și oportunitățile tot mai mari de a obține puterea au subminat credința că virtutea este asociată cu nașterea, că vitejia se naște, nu se face, iar problema obținerii influenței politice iese în prim-plan Încețoșarea cercului îngust al polisului și înțelegerea inconsecvenței obiceiurilor, tradițiilor și legilor au anticipat relativismul, dând naștere credinței că ceva ce era considerat etern valoros, în alte împrejurări și într-un mediu diferit, este lipsit de asemenea valoare Sofistii au reusit intr-un mod minunat sa adune tot ce este tipic timpului lor, oferindu-i o forma si o voce Și asta explică succesul uriaș pe care l-au avut, mai ales în rândul tinerilor: la urma urmei, au răspuns nevoilor reale ale vremii, s-au adresat tinerilor cu un cuvânt nou și idei care erau în aer, care nu mai erau mulțumiți de valorile tradiționale ale generației mai vechi Toate acestea ne permit să înțelegem mai bine unele aspecte ale sofismului, care anterior au primit o evaluare negativă Este adevărat că sofiştii, pe lângă căutarea cunoaşterii ca atare, urmăreau scopuri pur practice, şi era esenţial pentru ei să caute studenţi (ceea ce nu era cazul primilor filozofi ai fizicii) Este la fel de adevărat că orientarea practică a avut un caracter extrem de pozitiv, întrucât sofiştii au fost cei care au adus problema educaţiei în prim-plan, iar activitatea pedagogică a căpătat un nou sens Ei au proclamat ideea că virtutea nu se dă din naștere și nu depinde de noblețea sângelui, ci se bazează doar pe cunoaștere Este de înțeles, așadar, că pentru sofiști investigarea adevărului echivala cu răspândirea lui Modelul occidental de educație, bazat pe principiul difuzării cunoștințelor, le datorează mult Descoperirea omului Este adevărat că sofiştii au taxat pentru predare Acest lucru i-a revoltat incredibil pe antici pentru că cunoașterea era înțeleasă ca un produs al comunicării spirituale dezinteresate, ocupația unor oameni bogați și nobili care își rezolvaseră deja problemele vieții: spațiul de timp pentru studierea adevărului trebuia să fie liber de nevoi urgente Dimpotriva, sofistii practicau cunoasterea ca meserie si de aceea trebuiau sa ceara plata pentru a trai, a calatori si a propaga cunoasterea Unele dintre ele, fără îndoială, sunt de vină, dar numai pentru abuzuri, și nu pentru principiul inițial, care a devenit o practică comună mult mai târziu Sofiştii, astfel, au distrus vechea schemă socială, care făcea ca cultura accesibilă doar păturilor selectate, deschizând posibilitatea pătrunderii culturale în alte pături ale societăţii Sofiștilor li se reproșa vagabondajul, lipsa de respect față de orașul natal, atașament față de care a fost pentru greci până atunci un fel de dogmă etică Totuşi, din punct de vedere opus, aceeaşi împrejurare a avut un rezultat pozitiv: sofiştii erau conştienţi de îngustimea graniţelor politicii; depărtându-i, ei au devenit purtători ai principiului panhelenistic și, mai mult decât cetățeni ai orașului lor, s-au simțit ca cetățeni ai Hellasului În acest sens, ei priveau chiar mai departe decât Platon și Aristotel, a căror stare ideală era paradigma orașului-stat Sofiștii proclamau libertatea spiritului spre deosebire de tradiție, norme și codificări, demonstrând astfel o credință nelimitată în rațiune Din acest motiv ei și-au câștigat numele de "iluminatori" greci Sofistica nu a reprezentat un singur cerc de gânditori Este un set de eforturi independente care satisfac nevoi identice prin mijloace adecvate Care au fost aceste cereri, acest lucru a fost deja spus În ceea ce privește eforturile independente, este necesar să se distingă trei grupuri de sofiști: ) marii maeștri cunoscuți ai primei generații, care nu sunt deloc lipsiți de restricții morale; ) aşa-numiţii "erişti", adică disputanți care au insistat asupra aspectului formal al metodei, ceea ce a stârnit indignare, deoarece, pierzându-și interesul pentru conținutul conceptelor, și-au pierdut inevitabil contextul moral; ) în sfârşit, "sofiştii-politicieni", care au folosit ideile sofiste, în termeni moderni, într-un complex ideologic, şi, prin urmare, au căzut în Protagoras și metoda contradicțiilor a dus la excese de diferite feluri, care s-au sfârşit adesea în teoretizarea directă a imoralismului Să ne oprim asupra primului grup de sofişti, întrucât ceilalţi, ca produse ale degenerarii acestui fenomen, ne interesează mai puţin Protagoras și metoda contradicțiilor Cel mai faimos dintre sofiști a fost Protagoras, care s-a născut în Abdera aproximativ între și de ani și a murit la sfârșitul secolului al V-lea î Hr e Călătorind în toată Grecia, s-a oprit de mai multe ori la Atena, unde a avut un succes uriaș Era foarte apreciat de politicieni (Pericle i-a încredințat chiar elaborarea de proiecte de lege pentru o nouă colonie de furie în î Hr ) "Antilogii" - lucrarea sa principală, care este cunoscută doar în legende Poziția de bază a lui Protagoras este axiomatică: "Omul este măsura tuturor lucrurilor: există prin faptul că ele există și inexistent prin faptul că nu există" (principiul măsurării omului) Prin măsură, Protagoras a înțeles o anumită "normă de judecată", în timp ce prin lucruri - fapte și experiență în general Această celebră axiomă a devenit de-a lungul timpului ceva asemănător cu magna charta, marea carte a relativismului occidental De fapt, cu acest principiu, Protagoras a respins criteriul absolut de distincție a ființei de neființă, adevărului de minciună Criteriul este doar omul ca individ: "Așa cum îmi apar lucrurile individuale, ele sunt pentru mine, așa cum sunt pentru tine, sunt pentru tine" Vântul care bate, de exemplu, cald sau rece? Răspunsul în spiritul lui Protagoras ar trebui să fie: "Cine este rece, el este rece, cine este cald - cald" Și dacă da, atunci nici unul, nici celălalt nu este fals, totul este adevărat sau adevărat în felul său Acest principiu al măsurării omului este aprofundat în eseul "Antilologie", unde se arată că "în jurul oricărui lucru există două argumente care se contrazic", că poți da dovezi și să le anulezi consecvent, ceea ce înseamnă că "este o chestiune de predare a criticii și capacitatea de a discuta, argumenta, organiza un turneu de argumente împotriva argumentelor Descoperirea omului Ei se referă adesea la faptul că Protagoras a învățat cum este posibil să-l învingi pe cel mai puternic cu un argument care este mai slab Dar aceasta nu înseamnă că scopul era să zdrobească dreptatea și dreptatea cu fărădelege și nedreptate El a demonstrat cât de competent din punct de vedere tehnic și metodologic se poate consolida pozițiile și obține victoria, folosind un argument inițial slab Deprinderea pe care a predat-o Protagoras a constat tocmai în această capacitate de a da greutate și semnificație oricărui punct de vedere, precum și opoziției acestuia Iar succesul se datorează faptului că studenții săi, formați în această abilitate, au stăpânit toate oportunitățile noi în ședințe publice, instanțe, pe platformă și în viața politică în general Deci, potrivit lui Protagoras, totul este relativ: nu există adevăr absolut și nu există valori morale absolute și bine Cu toate acestea, există ceva care este mai util și mai acceptabil și, prin urmare, mai potrivit Un înțelept este cel care înțelege utilitatea relativului, acceptabil și potrivit, știe să-i convingă pe alții de punctul său de vedere și să realizeze acest util Cu toate acestea, chiar dacă toate acestea sunt adevărate, relativismul lui Protagor are o limitare serioasă Dacă o persoană este o măsură a utilității în raport cu adevărul și falsitatea, atunci, într-un sens, utilitatea apare ca un obiectiv dat Binele și răul, potrivit lui Protagoras, ar trebui să fie corelate cu beneficiul și nocivitatea: mai bine sau mai rău este mai util sau mai dăunător Dar Protagoras nu vede nicio diferență între relativism și pragmatism, pentru că utilitatea la nivel empiric apare întotdeauna doar în contextul corelațiilor, ceea ce face imposibilă definirea utilității decât prin subiectul care este indicat ca util, prin scop pentru care este util, împrejurări în care este util etc Utilitatea, prin urmare, după Protagoras, este un concept relativ; cu toate acestea, filozoful nu a simțit limitările înțelegerii sale cu privire la răul sau beneficiul unuia sau aceluia fenomen al realității etice și politice și a capacității de a-i convinge pe alții de acest lucru Cum, pe baza tuturor acestor lucruri, sofistul recunoaște ceva util, nu găsim nimic despre asta la Protagoras Pentru a răspunde la această întrebare, a fost necesar să pătrundem în esența omului prin definirea naturii sale Dar aceasta este sarcina istorică a lui Socrate Protagoras Se știe că Protagoras a spus: "Despre zei, nu am ocazia să afirm nici că ei există, nici că nu există" Baza metodei sale a fost capacitatea de a demonstra atât argumente în favoarea existenței zeilor, cât și împotriva Aceasta nu înseamnă încă că Protagoras este ateu, așa cum sa concluzionat deja despre el în antichitate, ci doar că a fost un agnostic în sensul rațional al cuvântului (și, de asemenea, în sensul practic, deoarece în raport cu zeii pe care i-a susținut o poziţie de neutralitate) ȘtyomMofr (versuri) Dar afirm că adevărul este așa cum am scris: măsura a ceea ce există sau a ceea ce nu există este fiecare dintre noi Și aici una se deosebește de o mie de ori de alta, pentru că pentru unul este una, iar pentru cealaltă este alta Și nu neg deloc înțelepciunea sau un soț înțelept Pur și simplu numesc un înțelept pe cel care transformă răul care i se pare cuiva și există pentru cineva în așa fel încât să pară și să fie bun pentru asta Și nu căuta erori în expresiile mele, ci încearcă să înțelegi mai clar sensul discursurilor mele Și procedați astfel: amintiți-vă cum obișnuiați să argumentați că mâncarea pare și se întâmplă să fie amară pentru o persoană bolnavă, dar pentru o persoană sănătoasă pare a fi exact opusul Și niciunul dintre ei nu ar trebui să fie mai înțelept, pentru că acest lucru este imposibil Și nu poți să-i condamni, ceva ca un ignorant bolnav, pentru că el susține asta, dar cel sănătos este înțelept, pentru că susține contrariul Trebuie doar să schimbi starea cea mai proastă în cea mai bună, pentru că una dintre ele este încă mai bună Același lucru este valabil și pentru educație: trebuie să aducem o persoană dintr-o stare mai proastă la una mai bună Dar medicul aduce aceste schimbări cu medicamente, iar sofistul cu raționament Cu toate acestea, nimeni nu a reușit încă să forțeze o persoană care are o opinie falsă să o schimbe ulterior în cea adevărată, pentru că nu se poate avea o părere despre ceva care nu există, sau diferită de ceea ce se experimentează: aceasta din urmă este întotdeauna Adevărat Dar cred că cel care, din cauza unei stări de spirit proaste, are o părere corespunzătoare acestei stări, grație unei stări bune, o poate schimba și obține alta și aceasta este înfățișarea pe care unii, din lipsă de experiență, o numesc Descoperirea omului noroios, dar voi spune că unul este mai bun decât celălalt, dar deloc mai adevărat Și sunt departe de a fi, dragul meu Socrate, să compar înțelepții cu broaștele Dimpotrivă, îi compar cu medicii în ceea ce privește organismul și cu fermierii în ceea ce privește plantele Căci eu cred că grădinarii creează senzații bune, sănătoase și în același timp adevărate pentru plantele bolnave în loc de senzații rele Iar oratorii înțelepți și buni fac astfel încât nu răi, dar vrednici să pară drept cetățenilor Pentru ceea ce fiecare oraș pare a fi corect și frumos, atunci pentru el este așa, atâta timp cât el crede așa Totuși, înțeleptul, în loc de orice lucru rău, face ca lucrul demn să fie și să pară drept orașului Pe aceeași bază, sofistul, care este capabil să-și educe studenții în același mod, este înțelept și merită cel mai mare salariu de la ei Așadar, unii sunt mai înțelepți decât alții și, în același timp, părerea nimănui nu este falsă și, indiferent dacă vă place sau nu, va trebui să recunoașteți că sunteți măsura, căci doar așa rămâne valabilă raționamentul meu Platon, dialog "Theaetetus", d - d De îndată ce am intrat, după noi, chipeții Alcibiade și Critiy, fiul lui Calleschre După ce s-au uitat în jur, s-au apropiat de Protagoras și i-am spus: - La tine, Protagoras, am venit, eu și iată-l, Hipocrate - Ai vrea să vorbești singur sau în fața altora? "Nu este nicio diferență pentru noi, dar tu însuți vei vedea când vei asculta pentru ce am venit - Pentru ce ai venit? întrebă Protagoras "Tânărul acesta de aici este Hipocrate, un localnic, fiul lui Apolodor, dintr-o casă glorioasă și bogată și, din punct de vedere al forței, nu va ceda, mi se pare, niciunui dintre semenii săi După părerea mea, își dorește să devină o persoană marcantă în orașul nostru, iar acest lucru, după cum crede el, este cel mai probabil posibil dacă se apropie de tine Deci decideți dacă vorbiți singur sau în prezența altora - Faci ce trebuie, Socrate, că ești atent când vorbești despre asta, spuse Protagoras - Un străin care, venind în marile orașe, îi convinge pe cei mai buni dintre tinerii de acolo, Protagoras astfel încât ei, după ce au părăsit rude și străini, din ce în ce mai mici, să petreacă timp cu el, pentru a deveni mai buni datorită acestui lucru, trebuie să fiți atenți la o astfel de chestiune, pentru că din această cauză se naște multă invidie, ostilitate și toate feluri de calomnii Deși susțin că arta sofismului este foarte veche, totuși oamenii care au deținut-o în vremuri străvechi, temându-se de ostilitatea stârnită de ea, au ascuns-o în toate felurile posibile: pentru unii - de exemplu, Homer, Hesiod, Simonide și alții - poezia a servit ca acoperire, pentru alții - precum Orfeu și Musaeus - sacramente și divinație Și unii, știu, chiar și gimnastica au ajutat, ca, de exemplu, Ikku Tarentinul și unul dintre primii sofiști ai timpului nostru, Selymbrianul Herodicus, originar din Megara Agathocles al tău, marele sofist și Pythoclid din Ceos, și alții au acoperit această artă cu muzică Dar nu sunt ca toți în asta, pentru că cred că nu au atins deloc scopul dorit și nu s-au ascuns de autoritățile orașului și doar de ei ar trebui ascunse invențiile La urma urmei, mulțimea nu înțelege nimic: că sunt strânși, pur și simplu, cântă împreună cu asta Iar a lua zborul, neavând puterea de a scăpa, înseamnă doar a te expune Este o prostie chiar și să încerci, cu siguranță va provoca și mai multă antipatie în rândul oamenilor, pentru că vor crede că această persoană, printre altele, este și vicleană Așa că am mers pe sens invers: recunosc că sunt sofist și educ oameni, și cred că această precauție este mai bună decât aceea: a mărturisi e mai bine decât a te închide Am luat și alte măsuri de precauție, așa că - noroc să spun! Deși recunosc că sunt sofist, nu mi s-a întâmplat nimic groaznic Și fac această afacere de mulți ani și sunt deja o mulțime din toți ai mei: nu există niciunul dintre voi căruia să nu fiu potrivit pentru tați după vârstă Asadar, imi este mult mai placut ca tu, daca vrei ceva, sa vorbesti despre asta in fata tuturor celor prezenti Și am observat că a vrut să se arate atât lui Prodik, cât și lui Hippias și să se arate în fața lor, spun ei, am venit la el ca fani, așa că îi spun: "Ei bine, de ce nu-i chemăm pe Prodic și Hippias și pe toți cei care sunt cu ei, ca să ne audă? - Desigur, spuse Protagoras - Vrei, spuse Callius, să organizezi o discuție generală, astfel încât să poți vorbi în timp ce stai? Descoperirea omului Propunerea i s-a părut de înțeles tuturor, am luat băncile și ne-am așezat Platon, dialog "Protagoras", - a Deci, ce învață sofistul? "Tinere", a spus Protagoras, "iată ce vei beneficia de comunicarea cu mine: în aceeași zi te vei înțelege cu mine, vei pleca acasă, fiind mai bun, și mâine același lucru; În fiecare zi vei primi ceva din care vei deveni și mai perfect "Nu este nimic surprinzător în asta, Protagoras: probabil, deși ești un înțelept în vârstă, ai deveni și mai bun dacă cineva te-ar învăța ceea ce nu știai înainte Dar nu este asta Să presupunem că același Hipocrate s-a răzgândit brusc și a dorit să facă cunoștință cu tânărul care s-a mutat recent aici, cu Heracleanul Zeuxip Așa că răspunde la întrebare: Hipocrate, s-a întâlnit cu Protagoras, chiar în ziua în care se întâlnește, îl va părăsi, devenind mai bun, și în fiecare zi va deveni și mai perfect în ceva, dar în ce anume, Protagoras? "Tu, Socrate", a spus Protagoras, "întrebi corect, iar pentru cei care întreabă corect, îmi este plăcut să răspund Când Hipocrate va veni la mine, nu-i voi face ceea ce ar face orice alt sofist Până la urmă, pur și simplu îi chinuiesc pe tineri și, împotriva voinței lor, îi obligă, care au scăpat din exercițiile de științe, să se angajeze în calcule, astronomie, geometrie, muzică (aici Protagoras s-a uitat la Hippias) Pe cei care vin la mine îi voi învăța doar pentru ceea ce au venit Această știință este inteligența în treburile interne, capacitatea de a-și gestiona propria casă, precum și în treburile publice Datorită acesteia, cineva poate deveni mai puternic decât alții în acțiuni și discursuri legate de stat Îți înțeleg corect cuvintele? Cred că te referi la arta guvernării și promiți că îi vei face pe oameni buni cetățeni - Exact asta declar public, Socrate Platon, Theaetetus, - Dar dacă cineva este măcar puțin mai bun decât suntem capabili să-i conducă pe oameni înainte pe calea virtuții, trebuie să fim și noi mulțumiți de asta Cred că sunt unul dintre cei care pot fi mai folositori decât alții în predarea oamenilor Prin aceasta, merit o taxă, și chiar mai mult, la discreția ucenicilor mei Prin urmare, taxez Protagoras astfel: cine invata cu mine, el daca vrea plateste, cat desemnez Dacă nu este de acord, să meargă la templu, să jure prin jurământ cât costă, după părerea lui, lecțiile mele și atât de mult va contribui la mine Platon, "Theaetetus", a - c Eu, dragă Socrate, nu aș compara înțelepții cu broaștele, ci i-aș compara cu medicii în ceea ce privește trupul și cu fermierii în ceea ce privește plantele Când una dintre plante se îmbolnăvește, acestea creează senzații bune, sănătoase și în același timp adevărate în loc de senzații rele Oratorii înțelepți și iscusiți fac astfel încât nu răi, dar vrednici, să pară corect cetățenilor: la urma urmei, ceea ce fiecare oraș pare corect și frumos, este pentru el atâta timp cât crede așa Înțeleptul, în loc de tot ceea ce este rău, îi face pe cei demni să fie și să pară corecti față de orașe Pe aceeași bază, sofistul, care este capabil să-și educe elevii bine, este înțelept și merită cel mai mare salariu Theaetetus, d - d Despre arta politica A fost o vreme când au existat zei, dar nu au existat încă nașteri muritoare Când a venit timpul stabilit al nașterii pentru ei, zeii au început să le sculpteze în adâncurile Pământului dintr-un amestec de pământ și foc, adăugând și ceea ce este legat de foc și pământ Când zeii și-au propus să-i aducă pe lume, i-au ordonat lui Prometeu și Epimeteu să le decoreze și să distribuie abilitățile adecvate fiecărui gen Epimeteu i-a cerut lui Prometeu permisiunea de a se ocupa el însuși de această distribuție Când voi distribui, am spus, atunci vom vedea După ce a convins, a început să distribuie În același timp, unora le-a dat putere fără viteză, altora, mai slabi, le-a înzestrat cu viteză Pe unii i-a înarmat, în timp ce alții, făcându-i neînarmați, au inventat un alt mijloc de mântuire Pe unii i-a îmbrăcat cu statură mică, celor care le-a dat zborul unei păsări sau posibilitatea de a trăi sub pământ I-a creat pe alții înalți, salvându-i astfel Așa că, distribuind toate celelalte, i-a egalat pe toți El a inventat toate acestea din prudență pentru ca niciun gen să nu dispară După ce le-a oferit diverse mijloace pentru a evita exterminarea reciprocă, el a venit și cu o apărare împotriva anotimpurilor lui Zeus I-a îmbrăcat cu păr des și gros * Descoperirea omului piei care pot proteja de frigul și căldura iernii, pentru a servi drept așternut propriu pentru cel care se târăște în bârlogul de iarnă Unora le-a dat copite, gheare și piele groasă, în care nu este sânge, altora Apoi a inventat diferite alimente: unele - cereale, altele - fructe de copac, a treia - rădăcini, altele au permis să mănânce animale În același timp, a făcut ca acestea să se înmulțească mai puțin, iar cele care sunt devorate sunt foarte prolifice, ceea ce salvează rasa Dar Epimeteu nu era foarte înțelept și nu a observat că și-a epuizat complet toate abilitățile și că încă nu a decorat rasa umană cu nimic și a început să se gândească ce să facă În timp ce era nedumerit, Prometeu vine să verifice distribuția, și vede că animalele sunt îngrijite cu totul, iar omul este gol și desculț, fără pat și arme, deși a venit ziua când omul ar fi trebuit să iasă din pământul în lumină Atunci Prometeu fură, pentru a ajuta o persoană, arta înțeleaptă a lui Hefaistos și a Atenei, alături de foc, pentru că fără foc nimeni nu l-ar putea stăpâni Acesta este darul lui Prometeu pentru om Așa că oamenii au învățat să-și mențină existența, dar încă nu știau să trăiască în societate Dar Zeus a deținut acest lucru, iar Prometeu nu a putut intra în sălașul lui Zeus, în orașul său de sus, iar gărzile lui Zeus erau groaznice Prometeu a reușit să intre în atelierul lui Hephaestus și Athena, unde au experimentat După ce i-a furat lui Hephaestus capacitatea de a mânui focul și de la Athena capacitatea ei, Prometeu a dat toate acestea omului pentru bunăstare Prometeu însuși a fost depășit de pedeapsa pentru furt, după cum spune legenda De atunci, omul s-a implicat în destinul divin, doar prin rudenie a început să-i recunoască pe zei și a început să ridice altare și idoli pentru ei Apoi a învățat să vorbească articulat și să dea nume tuturor și a inventat, de asemenea, locuințe, haine, pantofi, lenjerie de pat și a obținut hrană din pământ Deci oamenii au trăit la început separat, nu existau încă orașe, au murit din cauza animalelor, pentru că erau mai slabi decât ei Apoi au început să construiască orașe pentru siguranță Totuși, de îndată ce s-au adunat, au început să se ceartă și să se jignească unul pe altul, pentru că nu aveau capacitatea de a trăi împreună, așa că au trebuit să se stabilească și să moară Atunci Zeus, temându-se că toată familia noastră nu va muri, îl trimite pe Hermes să introducă rușinea și adevărul în oameni, astfel încât să servească drept podoabă a orașelor și o relație de prietenie Gorgias și retorica Așa că Hermes îl întreabă pe Zeus cum să ofere oamenilor adevărul și rușinea Este posibil să le distribuiți în același mod în care sunt distribuite artele? La urma urmei, unul care cunoaște arta vindecării este suficient pentru mulți care nu sunt versați în ea Așa este și cu toți ceilalți maeștri Deci, cum să stabilești adevărul și rușinea între oameni? - Toată lumea, - spuse Zeus, - să se implice toată lumea în ei; nu vor exista state, dacă doar câțiva vor stăpâni asta ca artă Și puneți o lege de la mine, pentru ca oricine nu poate simți rușine și adevăr să fie ucis ca un ulcer al societății Așadar, Socrate, și din acest motiv s-a dovedit că atenienii, ca toți ceilalți oameni, când vine vorba de priceperea unui tâmplar sau de altă pricepere, nu ascultă de amatori și o fac bine Dar când ei se sfătuiesc din partea virtuții civice, unde totul este dreptatea și prudența, atunci se cuvine ca toată lumea să fie părtașă virtuții, altfel nu ar fi stat Acesta este motivul, Socrate Și ca să nu crezi că te înșel, iată o altă dovadă dacă cineva spune că este un flautist bun, sau își însușește o altă abilitate pe care nu o are, atunci ori îl vor ridiculiza, ori îl vor lua supărat de parcă ar fi nebun Când vine vorba de dreptate și alte virtuți civice, atunci chiar și o persoană cunoscută pentru nedreptatea sa începe brusc să spună adevărul despre sine în public, atunci toată lumea va considera o astfel de sinceritate drept nebunie La urma urmei, se crede că oricine, oricine ar fi el cu adevărat, ar trebui să se numească drept, iar cel care nu se preface drept este ieșit din minți Prin urmare, este necesar ca toată lumea să se implice într-un fel sau altul în justiție, altfel nu are loc printre oameni Platon, "Protagoras", - s Gorgias și retorica Gorgias s-a născut în Leontine, în Sicilia, între și î Hr e și a trăit mai bine de un secol, rămânând într-o formă fizică excelentă Călătorind în toată Grecia, a câștigat o largă recunoaștere Descoperirea omului nu Cunoscuta sa lucrare filozofică are titlul invers al lucrării Melissei, Despre natură sau despre non-ființă Dacă Protagoras se îndepărtează de relativism și dezvoltă metoda antilogiei pe baza ei, atunci Gorgias pleacă de la nihilism și construiește pe el construirea retoricii sale Tratatul "Despre natură, sau despre non-ființă" este un fel de manifest al nihilismului occidental, bazat pe trei teze: Nu există ființă, adică nu este nimic Într-adevăr, dacă filozofii au formulat ființa în așa fel încât concluziile lor să se anuleze reciproc și dacă ființa nu este "nici una, nici mulți, nici necreată, nici creată", atunci nu este nimic Chiar și presupunând că ființa există, ar fi imposibil să o cunoști Gorgias a încercat să submineze principiul lui Parmenide, pentru că, potrivit acestuia din urmă, gândirea este întotdeauna și numai gândirea la ființă, iar neființa este de neconceput Printre imaginabile (cum ar fi, de exemplu, strălucirea care curge peste mare, fantome) se numără și cele inexistente (himere), totuși, acest lucru este de asemenea imaginabil Între gândire și ființă, așadar, există o ruptură și un decalaj Chiar și presupunând că ființa este de conceput, nu putem decât să admitem că este inexprimabil Căci cuvântul nu poate transmite cu adevărat ceea ce este diferit de el "Ceea ce vede cineva, cum poate să transmită într-un cuvânt? Și ce ar trebui să devină pentru el, care ascultă fără să vadă? Așa cum vederea nu percepe sunete, tot așa auzul înțelege sunetele, și nu culorile și culorile; și este clar ce spune cel care vorbește, dar culoarea și experiența nu spun nimic După ce a distrus însăși posibilitatea de a obține adevărul absolut - aletheia - Gorgias pornește pe calea opiniei - doxa Cu toate acestea, consideră că acest drum este mai mult decât nesigur El caută o a treia cale, calea rațiunii, limitată la acoperirea faptelor, circumstanțelor, situațiilor din viața oamenilor și a orașului, iar aceasta nu este o știință care dă definiții și reguli absolute, și nu un individualism rătăcitor Aceasta este o analiză a situațiilor, o descriere a ceea ce ar trebui și nu trebuie făcut Gorgias este astfel unul dintre primii reprezentanți ai eticii situațiilor Responsabilitățile depind de moment, epocă, caracteristici sociale; același act este atât bun, cât și rău, în funcție de ceea ce se referă Este clar că această lucrare teoretică, executată fără o bază și principii metafizice, conținea o mulțime de opinii comune; asta explica Prodicus și sinonimie un raport ciudat între nou și tradițional, caracteristic lui Gorgias În același timp, poziția sa cu privire la retorică era destul de nouă Dacă nu există adevăr absolut și totul este fals, cuvântul își câștigă autonomia, aproape nelimitată, atâta timp cât nu este legat de ființă În independența sa ontologică, cuvântul este omnivor, deschis și pregătit pentru orice Descoperirea teoretică a lui Gorgias constă în descoperirea cuvântului ca purtător de convingere, credință și sugestie, indiferent de adevărul lui Retorica este arta persuasiunii; care folosește posibilitățile cuvântului Această artă în Grecia secolului al V-lea a fost un adevărat "volan în mâinile unui om de stat" (V Jaeger) Politica a fost deci numită un retor capabil să convingă judecătorii din tribunale, consilierii în consiliu, membrii adunării populare, cetățenii săi din orice comunitate Semnificația retoricii este evidentă, la fel cum succesul fără precedent al lui Gorgias este clar pentru noi Gorgias a fost primul filozof care a căutat sensul teoretic a ceea ce numim acum valoarea estetică a cuvântului și esența poeziei "Poezia în diferitele ei forme", a spus el, "eu numesc o anumită judecată dimensională, iar cel care ascultă este prins, tremurând de frică, plin de compasiune, vărsă lacrimi, tremură de durere, sufletul îi suferă din acțiunea cuvintelor, fericirea iar nenorocirile altora devin ale lui" Arta, ca și retorica, este o mișcare a sentimentelor, dar, spre deosebire de retorică, este în afara intereselor practice Mai mult, Gorgias știe să explice ce este înșelăciunea poetică, când "cel care înșală procedează mai bine decât cel care nu înșală, iar cel care este înșelat este mai înțelept decât cel care nu înșală" Înșelător, adică poetul este cel mai bun, pentru că este înzestrat cu darul creator al viziunilor poetice, iar cel înșelat învinge, pentru că este în stare să accepte această înșelăciune și creație Atât Platon, cât și Aristotel nu au trecut pe lângă aceste gânduri: primul - să respingă valoarea artei, al doilea - să descopere potența catharsisului, purificând sentimentul poetic Prodicus și sinonimie Prelegerile lui Prodic (născut pe Ceos în jurul anilor - î Hr ) s-au bucurat de un succes considerabil la Atena Celebra sa lucrare Descoperirea omului numiți "Munți" (poate, după numele zeițelor fertilității) Prodick a fost un profesor de argumente (Socrate îl numea în glumă "maestrul meu" ) Tehnica propusă de el se baza pe sinonimie, adică distingerea sinonimelor și determinarea cu acuratețe a nuanțelor semnificațiilor semantice Această tehnică a avut o mare influență asupra metodologiei lui Socrate în ceea ce privește studiul "ce este asta", adică esența lucrurilor diferite În etică, el a devenit celebru pentru interpretarea sa a doctrinei sofistice din mitul familiar al lui Hercule care alege între virtute și viciu la răscruce de drumuri, unde virtutea era interpretată ca mijlocul potrivit pentru a obține adevăratul câștig și adevăratul bine Înțelegerea lui despre zei este originală Potrivit lui Prodico, zeii nu sunt altceva decât "ipostaza celor folositoare și avantajoase" "Străvechii au inventat zeii în virtutea superiorității, a redundanței care decurgea din ei: soarele, luna, sursele tuturor forțelor care ne afectează viața, ca, de exemplu, Nilul în viața egiptenilor " Tendinta naturalista in sofistica: Hippias Antiphon A devenit un lucru obișnuit să spunem că sofistii au pus în contrast "legea" cu "natura" De fapt, acest lucru nu îl găsim nici la Protagoras, nici la Gorgias, nici la Prodicus, dar vedem ceva asemănător la Hippias din Elis și Antifon, a cărui activitate se încadrează la sfârșitul secolului al V-lea î Hr e Hippias este cunoscut pentru cunoștințele sale enciclopedice, precum și pentru predarea mnemonicii (arta memoriei) Alte discipline pe care le-a predat au inclus matematica și științele naturii El credea că cunoașterea naturii este indispensabilă pentru prosperitatea în viață, că în viață cineva ar trebui să fie ghidat de legile naturii, și nu de instituțiile umane Natura unește oamenii, dar mai degrabă legea îi desparte Legea este devalorizată în măsura în care se opune naturii Se naște o distincție între lege și legea naturii, dreptul natural și dreptul pozitiv Naturalul este etern, al doilea este accidental Astfel, există un început pentru desacralizarea ulterioară a legilor umane care au nevoie de expertiză Totuși, Hippias trage mai multe concluzii pozitive decât negative El descoperă, de exemplu, Eristi si sofisti-politicieni că, în baza dreptului natural, nu are rost să separăm cetățenii unui oraș de cetățenii altuia și să discriminăm cetățenii din același oraș Apare un fenomen cu totul nou pentru greci - idealul cosmopolitismului și egalitarismului Antifon radicalizează această antiteză a "naturii" și "legii" argumentând în termeni eleatici că natura este adevăr și dreptul pozitiv este punctul de vedere că unul este aproape întotdeauna antitetic cu celălalt Este necesar, crede el, să se respecte legea naturală, chiar și cu încălcarea omului, dacă este necesar și nu amenință cu pedeapsa Antifonul întărește și ideea de egalitate: "Admirăm și onorăm pe cei care sunt nobili din naștere, dar nu-i respectăm, nu-i cinstim pe cei de origine neclară, tratându-i pe cei din urmă ca pe barbari, dar prin fire toți suntem absolut egali, iar grecii și barbarii" "Iluminarea" sofiştilor este tratată aici nu numai cu vechile prejudecăţi ale castei aristocratice şi cu izolarea tradiţională a polisului, ci şi cu prejudecata comună tuturor grecilor cu privire la exclusivitatea lor între alte popoare Un cetățean al oricărui oraș este același cu un cetățean al altuia, un reprezentant al unei clase este egal cu un reprezentant al alteia, căci, prin natură, o persoană este egală cu o altă persoană Din păcate, Antiphon nu precizează ce este egalitatea și pe ce se bazează Se spune doar că toți sunt egali, pentru că toți au aceleași nevoi naturale, fiecare respiră pe gură, nări etc Doar Socrate va încerca să dea o soluție acestei probleme Eristi si sofisti-politicieni Antilogica lui Protagoras a degenerat de-a lungul timpului în eristică, în arta litigiului verbal, unde disputa este un scop în sine Eristii au inventat o serie de întrebări în care răspunsurile erau date, parcă, în prealabil, iar refutabilitatea lor era prevăzută dinainte Dilemele, rezolvate atât negativ, cât și pozitiv, au avut întotdeauna răspunsuri contradictorii Toate aceste jocuri de cuvinte, din cauza polisemiei termenilor, au lăsat adversarul în situație de înfrângere Invențiile au fost numite sofisme Platon a arătat splendid vanitatea acestei ocupații în Euthydemus Descoperirea omului Au adoptat nihilismul și retorica lui Gorgias și așa-zișii politicieni sofiști Critias în a doua jumătate a secolului al V-lea î Hr e a dezmințit conceptul de zei, numindu-le efigii inventate de politicieni pentru a forța oamenii să respecte legi care în sine nu ar avea forță Trasimachus din Calcedonia la sfârșitul secolului al V-lea î Hr e a declarat direct că "adevărul este beneficiul celui mai puternic" Calicles, eroul Gorgias al lui Platon, spune: "Prin fire, cel puternic are dreptate, dominând pe cel slab" Totuși, o altă față a sofismului, mai autentică și mai pozitivă, o vom vedea în legătură cu Socrate Concluzie Am văzut cum sofiştii au schimbat axa cercetării filosofice de la cosmos la om în diferite moduri, şi aceasta este tocmai semnificaţia lor istorică Au fost dezvoltate probleme morale, deși fundamentele lor finale nu au fost arătate, iar natura umană nu a fost definită ca atare Cu toate acestea, multe aspecte ale sofismului, deși par pur distructive, au avut totuși un sens pozitiv Ceva trebuia distrus pentru a fi reconstruit pe o fundație nouă, mai puternică Anumite orizonturi, care s-au dovedit a fi prea înguste, au trebuit desprinse pentru a deschide altele, mai largi Naturaliştilor li s-a reproşat antropomorfismul în înţelegerea zeilor, iar căutarea lor pentru început a fost identificată cu aceasta Sofiştii i-au respins pe vechii zei, dar, renunţând la căutarea începutului, s-au îndreptat spre negarea divinului în general Protagoras s-a hotărât pe agnosticism Gorgias, cu nihilismul lui, a mers mai departe Prodicus vede deja zeii ca pe o exagerare a profitului, Critias ca pe o imagine ideologică a politicienilor Este clar că după aceasta nu se mai putea întoarce: pentru a gândi divinul, trebuia să caute o altă sferă, mai înaltă Același lucru trebuie spus despre adevăr Adevărul de la originile filozofiei nu aparținea lumii aparențelor Naturaliştii au opus fenomenele logosului şi numai el avea acces la adevăr Dar Protagoras Concluzie a împărțit logo-ul în "două argumente" și a dezvăluit că logosul pune și se opune Gorgias a respins logosul ca gândire și l-a reținut doar ca un cuvânt magic, dar a constatat și că cuvântul, cu ajutorul căruia totul poate fi spus și, de asemenea, totul poate fi infirmat, nu exprimă cu adevărat nimic Această experiență a fost cu adevărat tragică și putem vorbi chiar de descoperirea tragicului în ființa însăși Gândul și cuvântul și-au pierdut subiectul și ordinea, ființa și adevărul s-au pierdut Curentul naturalist al sofismului a ghicit vag acest lucru, deși încă mai exista iluzia de a găsi un fel de conținut obiectiv într-un fel de enciclopedism, dar chiar și acesta din urmă dezvăluia inutilitatea a tot Cuvântul și gândul trebuiau să se restabilească la un nivel superior Puteți vorbi despre o nouă imagine a unei persoane Vechea imagine a unui om din tradiția poetică prefilozofică a fost distrusă de sofiști, dar din anumite motive nu a apărut una nouă Protagoras a asociat o persoană în principal cu senzualitatea, mai mult, relativizat, Gorgias a gândit o persoană ca pe un subiect al emoțiilor mobile, mișcate în orice direcție Sofiştii au vorbit despre natura omului din punct de vedere biologic, tăcându-i natura spirituală Omul, pentru a se regăsi pe sine, a trebuit să găsească o bază mai puternică Să vedem cum a găsit-o în cele din urmă Socrate Capitolul patru SOCRATE ŞI SOCRATICI MAI TINERI Socrate și fundamentul filozofiei moralității occidentale Viața lui Socrate și problema izvoarelor Socrate s-a născut la Atena în ( ) și a murit în î Hr e , executat sub acuzația de blasfemie, neîncredere și necitire a zeilor locali și corupție a tinerilor Totuși, în spatele tuturor acestor lucruri se aflau motive de altă natură Era fiul unui pietrar și al unei moașe Nu și-a întemeiat propria școală, ca alții, ci a predat oriunde a putut (în gimnazii, pe scuaruri) Ca un predicator lumesc, el deținea un farmec și o influență extraordinare asupra oamenilor de toate vârstele, ceea ce a stârnit ostilitate și chiar ostilitate din partea autorităților Se pare că în viața lui Socrate se pot distinge două faze Primul este marcat de influența fizicienilor asupra lui, în special a lui Archelaus, a cărui învățătură nu semăna puțin cu doctrina lui Diogene din cauza Apolloniei (unde părerile lui Anaximenes și Anaxagoras erau combinate eclectic) In aceeasi perioada, cu enervare si indignare, se cearta cu sofistii, cu rezolvarea problemelor pe care si le-au propus Dacă toate acestea sunt așa, atunci nu ni se mai pare ciudat că în celebra sa comedie "Norii" Aristofan în îl înfățișează pe Socrate (care are aproximativ de ani) într-o imagine care nu seamănă cu cea înfățișată de Platon și Xenofon În același timp, este important să subliniem, pe lângă faptele vieții individuale, două momente istorice Nici nu se poate apropia de a-l înțelege pe Socrate până nu înțelegem abisul care îi desparte tinerețea și prima perioadă de maturitate, care s-a petrecut în atmosfera socială a Europei de dinainte de război, de evenimentele din perioada postbelică Socrate nu a scris nimic, crezând că doar un cuvânt viu îi poate transmite gândul prin dialog oral Elevii săi au notat o anumită serie de învățături care sunt atribuite lui Socrate, dar de multe ori nu sunt de acord, mai mult, se contrazic Aristofan, ironic asupra lui Socrate, după cum am văzut, l-a cunoscut Socrate conversând cu Diotima, sau eventual Aspasia din "Sărbătoarea" lui Platon (Muzeul Arheologic din Napoli, Pompei) doar tineri Platon îl idealizează pe profesor în majoritatea dialogurilor sale, punându-și adesea propriile idei în gură De aici și sarcina extrem de dificilă de a stabili propria învățătură a lui Socrate, despărțind de el ceea ce a fost inventat de Platon Xenofon în scrierile sale ne oferă o imagine redusă a lui Socrate, alunecând uneori în banalitate: din descrierile sale nu este clar cum ar putea atenienii să trimită la moarte persoana a cărei imagine ne-o dă Xenofon Aristotel îl menționează și pe Socrate, iar judecățile sale par a fi mai obiective Cu toate acestea, Aristotel nu i-a fost contemporan El avea, desigur, posibilitatea verificării documentare a surselor și referințelor, dar nu avea contact direct, ceea ce în cazul lui Socrate era deosebit de important și de neînlocuit Şcoală Descoperirea omului aşa-zişii socratici mai tineri nu au lăsat prea multe informaţii Întrucât toate acestea sunt așa, cineva se va grăbi să tragă concluzia că este imposibil să reconstitui figura istorică a lui Socrate și învățăturile sale; dar astăzi nu se pune problema de a alege dintre diverse surse și posibilele combinații ale acestora Ceea ce este mai important este ceea ce ar putea fi definit ca "perspectiva înainte și după Socrate" Să explicăm asta Precizăm că de la apariția lui Socrate la Atena ca predicator, literatura în general și literatura filozofică în special au fost marcate de o serie de inovații, imediat remarcate de toată lumea, ireversibile în contextul vieții grecești, la care trebuie întotdeauna făcut referire Mai mult decât atât: sursele discutate mai sus sunt de acord că Socrate a fost autorul acestor inovații, atât în mod explicit, cât și implicit Ponderea și semnificația filozofiei socratice în dezvoltarea culturii grecești și a filozofiei occidentale este comparabilă cu stadiul unei veritabile revoluții spirituale Descoperirea esenței omului (omul este sufletul lui) Nemulțumit de descoperirile ultimilor filozofi ai fizicii, Socrate s-a concentrat asupra problemelor omului În rezolvarea problemei începutului, naturaliștii nu au fost unanimi: ființa este una - ființa este mulți; nothing moves - totul se mișcă; nimic nu apare sau trece - totul se naște și totul este distrus Aceasta însemna că problema era o ghicitoare de nerezolvat pentru oameni Prin urmare, la fel ca sofiştii, Socrate s-a concentrat asupra unei persoane, dar, aprofundând problema, asupra unei persoane care ştie: "Adevărul, atenienilor, nimic altceva nu mă călăuzeşte, dacă doar căutarea înţelepciunii Şi ce fel de înţelepciune este Aceasta este în sensul exact înțelepciunea umană (adică, cunoașterea pe care o poate avea o persoană despre o persoană), în ceea ce privește o astfel de cunoaștere, poate că sunt un om înțelept Naturaliştii au încercat să găsească o soluţie la problema: care este natura şi realitatea finală a lucrurilor? Socrate este chinuit de problema: care este natura și realitatea ultimă a omului? Care este esența omului? În cele din urmă, răspunsul primit este exact și lipsit de ambiguitate: o persoană este sufletul său, din momentul în care devine de fapt astfel, adică îl deosebeşte în mod specific de orice altă fiinţă Iar prin "suflet" înseamnă Socrate Socrate mintea noastră, activitatea gândirii și comportamentul orientat moral Sufletul pentru Socrate este "Sunt conștient", adică conştiinţă şi personalitate intelectuală şi morală "Prin această descoperire, Socrate a creat o tradiție morală și intelectuală care hrănește Europa până astăzi" (Taylor) "Cuvântul "suflet" pentru noi, datorită pârâielor care au pătruns prin grosimea secolelor, sună întotdeauna cu o conotație etică și religioasă, precum cuvintele "slujitor al lui Dumnezeu" sau "grijire a sufletului" adică cuvântul dobândit pentru prima dată în buzele și predicile lui Socrate "( V Yeager) Dacă esența unei persoane este sufletul său, atunci nu atât corpul său, cât sufletul său avea nevoie de îngrijire specială, iar cea mai înaltă sarcină a unui educator este să-i învețe pe oameni cum să cultive sufletul "Că aceasta este porunca lui Dumnezeu", citim în Apologia, "sunt convins și nu aș putea face un serviciu mai mare orașului meu decât acceptând această datorie încredințată de Dumnezeu Nu există alt adevăr că eu uitați-vă în față și în care nu puteți decât să credeți, tineri și bătrâni, că nu trebuie să vă îngrijiți de trupul vostru, nici de bogăție, de orice alt lucru înaintea sufletului, care să devină mai bun și mai nobil; căci virtutea este nu născut din bogăție, ci din virtute - bogăție și tot ce este bun pentru oameni, atât pentru fiecare individ, cât și pentru stat Una dintre justificările fundamentale ale acestei teze a lui Socrate este următoarea: una este - este un instrument care se folosește, dar cu totul altul - "subiectul" care folosește instrumentul Omul își folosește corpul ca instrument, ceea ce înseamnă că subiectivitatea, care este omul, și instrumentalitatea, un mijloc, care este corpul, se disting în ea Prin urmare, la întrebarea "ce este un bărbat?" este imposibil să răspunzi că "acesta este corpul", mai degrabă este "ceea ce servește corpul" Dar ceea ce servește corpul este sufletul (înțelegătorul, inteligibil), psihicul Concluzia este inevitabilă: "Sufletul îi ghidează în cunoaștere pe cei care urmează chemarea de a se cunoaște pe ei înșiși" Aceasta este reflecția critică a lui Socrate, din care decurg logic toate consecințele, după cum vom vedea Un nou sens al conceptului de virtute și o nouă scară de valori În greacă, virtutea se numea arete Este un fel de activitate sau mod de a fi care conduce orice ființă la perfecțiune, făcând-o ceea ce ar trebui să fie Grecul vorbea astfel despre o anumită virtute a diverselor instrumente, despre virtute Descoperirea omului animale, cum ar fi virtutea câinelui de a fi un bun paznic, a calului de a fi un corcel rapid etc Virtutea, după Socrate, nu poate fi altceva decât ceea ce face sufletul bun și perfect, t e prin ceea ce este prin natura Și aceasta este cunoașterea și cunoașterea, în timp ce viciul este lipsa cunoașterii, ceea ce înseamnă ignoranță Socrate, într-un anumit sens, face o revoluție în sistemul tradițional de valori Adevăratele valori nu sunt cele care sunt legate de lucruri exterioare (cum ar fi: bogăția, puterea, faima), cu atât mai puțin cu lucrurile trupești (viața, sănătatea fizică, frumusețea, puterea), ci doar comorile sufletului sunt valorile care împreună constituie "cunoaștere" Aceasta nu înseamnă că valorile tradiționale sunt devalorizate instantaneu, ci doar că "în sine nu mai au valoare" Dacă devin valoroase sau nu, depinde dacă sunt folosite cu sau fără cunoștințe Aceasta înseamnă că bogăția, puterea, faima, sănătatea, frumusețea nu pot fi prin natura lor bunuri ca atare, ci mai degrabă, se dovedește astfel: dacă sunt conduși de ignoranță, atunci contribuie la cel mai mare rău, care este contrar lor înșiși , pentru că sunt mai eficiente într-o direcție proastă; dacă, dimpotrivă, sunt guvernate de raționament, știință și cunoaștere, atunci devin cele mai mari binecuvântări; Niciunul dintre ei nu are vreo valoare în sine Paradoxurile eticii socratice Din tezele lui Socrate rezultă concluziile, numite adesea "paradoxuri", pe care va fi cazul să le lămurim aici Virtutea (înțelepciunea, dreptatea, constanța, moderația) este întotdeauna cunoaștere, viciul este întotdeauna ignoranță Nimeni nu păcătuiește în mod conștient și cine face răul o face din neștiință Aceste două propoziții au fost numite "intelectualism socratic", care reduce binele moral la faptul de conștiință, din care nu este încă clar de ce se poate cunoaște binele și nu-l face Intelectualismul socratic a influențat semnificativ toată gândirea greacă, atât clasică, cât și elenistică Înainte de Socrate, ideea diferitelor virtuți în pluralitatea lor era în general acceptată (sofeștii pretindeau că sunt profesori de virtute) Unul este dreptatea, celălalt este onestitatea, al treilea este cumpătarea, al patrulea este moderația, al cincilea este Socrate înțelepciunea etc Fie că sunt înrudite, nimeni nu a discutat despre asta Mai mult, virtuțile erau percepute ca bazate pe obiceiuri, obiceiuri și ca fiind acceptate în societate Socrate a încercat să subordoneze puterea rațiunii tot ce ține de viața umană și de valorile ei De asemenea, naturaliștii au vrut să vadă cosmosul și manifestările sale ca fiind supuse legilor rațiunii Și întrucât pentru Socrate însăși natura omului este sufletul său, adică rațiunea, iar virtuțile sunt ceea ce desăvârșește natura omului, este evident că virtuțile devin o formă de cunoaștere, al cărei scop, așa cum am menționat deja, este îmbunătățirea sufletului și a minții Motivații mai complexe stau la baza celui de-al doilea paradox Socrate a văzut bine că o persoană prin natură își caută întotdeauna binele, iar când face răul, nu o face de dragul răului, ci pentru că vrea să beneficieze, adică bun A spune că răul nu se realizează înseamnă că o persoană este înclinată să fie înșelată pentru a aștepta bine pentru sine, ceea ce duce la o eroare de calcul și, în final, este victima erorii, adică ignoranta, ignoranta Acum este clar că cunoașterea, după Socrate, este o condiție necesară pentru o faptă bună, o faptă bună, pentru că dacă nu cunoști binele, atunci nu știi să acționezi în numele binelui Totuși, vedem că, considerând cunoașterea ca o condiție necesară, și Socrate o consideră suficientă Și acesta, desigur, este costul raționalismului A face bine, de fapt, este posibil doar cu complicitatea voinței Totuși, grecii nu s-au concentrat prea mult pe problema voinței, aceasta va deveni centrală doar în etica creștină A spune: "Văd și aprob ce este mai bun, dar în actorie aderă la ce este mai rău" este cu siguranță imposibil pentru Socrate Cine vede și înțelege cel mai bine în modul necesar, își dă seama Păcatul, nu numai pentru Socrate, ci pentru toată filosofia antică, este o greșeală a rațiunii, o înțelegere greșită a adevăratului bine Descoperirea lui Socrate a conceptului de libertate Cea mai remarcabilă manifestare a superiorității minții sau a psihicului, Socrate o numește autocontrol, enkrateia, adică în stări de bucurie, tristețe, epuizare, instigate de pasiuni, o persoană trebuie să dobândească putere asupra sa, pe baza virtuților sale Stăpânirea de sine este puterea raționalității asupra vitalității, a principiului rațional asupra animalelor Sufletul este stăpână și stăpână Descoperirea omului corpul, precum și instinctele asociate corpului Această dominație a raționalității asupra vitalității este libertatea Omul cu adevărat liber este cel care știe să-și controleze instinctele, într-adevăr acel om este un sclav care nu știe să-și supună instinctele și care, prin urmare, devine victima lor Există o strânsă legătură între conceptele de autocontrol și libertate și conceptul de autarhie sau autonomie Dumnezeu nu are nevoie de nimeni sau de nimic Deci înțeleptul este doar cel care se apropie de această stare, adică are nevoie de minimum Oricine și-a cucerit instinctele și a scăpat de tot ce nu este necesar se poate considera fericit Astfel, aici găsim sursa unei noi înțelegeri a eroului Eroul a fost în mod tradițional un câștigător pe câmpul de luptă, a rezistat vicisitudinilor destinului, greutăților externe Noua imagine a eroului este asociată cu capacitatea de a învinge inamicii interni Un înțelept este doar cel care a alungat monștrii sălbatici ai pasiunilor din trupul său, atinge divinitatea maximă în deplină autosuficiență, fără a avea nevoie de nimic exterior O nouă înțelegere a fericirii Începând cu Socrate, cei mai mulți dintre filozofii greci au oferit lumii înțelegerea lor despre fericire În greacă, fericirea - evdai-monia, însemna prezența unui anumit demon-păzitor și patron, care garanta prosperitatea și bucuria vieții Cu toate acestea, Heraclit a remarcat deja că adevăratul demon al omului are un caracter moral deosebit, că fericirea este departe de a se bucura de viață Democrit spunea că "fericirea nu trebuie căutată în binecuvântările exterioare și că numai sufletul dă adăpost destinului nostru" Socrate aprofundează și sistematizează aceste concepte Fericirea nu vine din trup sau din ceva exterior, ci din suflet Sufletul este fericit când este ordonat, virtuos, virtuos "Pentru mine", spune Socrate, "numai cel virtuos, fie că este femeie sau bărbat, este fericit; cel nedrept și răuvoitorul este întotdeauna nefericit" Așa cum boala fizică și suferința sunt dezordine și dezechilibru al corpului, tot așa ordinea spirituală și armonia interioară a sufletului constituie fericirea lui Și dacă totul este așa, atunci, potrivit lui Socrate, o persoană virtuoasă nu poate suferi de rău "nici în viață, nici în moarte" În viață pentru că alții îi pot dăuna corpului, dar nimeni nu poate distruge Socrate armonia interioară a sufletului său Nici după viață, căci dacă există ceva în afara ei, atunci el va fi răsplătit; dacă nu există nimic, atunci, cunoscând binele din această lume, nimic nu-l așteaptă în afara ei Și dacă este așa, atunci o persoană, potrivit lui Socrate, poate fi fericită numai în această viață, indiferent care este realitatea de altă lume, el este arhitectul propriei fericiri și nenorociri Revoluția non-violenței Circumstanțele condamnării și execuției lui Socrate au fost discutate de nenumărate ori Din punct de vedere juridic, este limpede că a fost acuzat de infracțiunea de "nerespectare zeilor locali" (pentru că credea într-o divinitate superioară) și de "incitare a tinerilor" pentru că și-a propovăduit doctrina Apărându-se cu insistență în tribunal, încercând să-și demonstreze cazul, Socrate încă nu a reușit să câștige procesul, a trebuit să recunoască verdictul și a refuzat să scape din închisoare, pregătită pentru el de prieteni Evadarea ar însemna o încălcare a verdictului, ceea ce înseamnă violență împotriva legii Între timp, singura armă corectă pe care o are o persoană este rațiunea și convingerea sa Dacă, după ce a folosit toate puterile minții sale, o persoană nu atinge scopul, arbitrariul este dezonoare în orice circumstanță Prin gura lui Socrate, Platon spune: "Să nu te ferești, nici să te retragi, nici să-ți părăsești locul, ci în război și în tribunal, în orice alt loc, să te supui ordinului orașului și patriei tale, sau să convingi ce dreptatea este; folosirea violenței este blasfemie" Xenofon mai scrie: "Prefer să mori, rămânând fidel legii, decât să trăiești în violență" Deja Solon, legiuitorul atenian, proclama: "Vreau să trag putere nu din violența unui tiran, ci doar din justiție" Revoluția non-violenței, astfel, nu doar fundamentată teoretic, ci și transformată de Socrate într-o cucerire sub semnul eternității prin faptul morții, îi scoate în evidență numele cu lumină nestingherită Teologia lui Socrate Deci, care a fost conceptul de Dumnezeu la Socrate, a cărui predicare a fost în conflict cu zeii statului și a devenit cauza morții sale? Acest concept a fost pregătit indirect de filozofii fizicii, printre care se numărau Anaxagoras și Diogene din Apol Descoperirea omului lonia, - conceptul lui Dumnezeu ca minte ordonatoare Cu toate acestea, acest concept a fost supus defizicizării și tăierii de la acesta, pe cât posibil, atribute naturaliste Cu această ocazie, nu știm prea multe de la Platon, dar Xenofon ne informează cu o completitudine de invidiat Prima dovadă rațională a existenței lui Dumnezeu o găsim în însemnările sale "Despre memorabil": Tot ceea ce nu este un simplu produs al întâmplării, este produsul unei minți prevăzătoare, are un scop și un scop; observând omul, vedem că fiecare specie și toate organele ei sunt organizate în așa fel încât să nu poată fi explicate pe deplin prin acțiunea întâmplării, dimpotrivă, sunt de înțeles doar așa cum sunt exprimate în mod inteligent și ideal Împotriva unui astfel de argument se ridică o obiecție că se obișnuiește să-și vadă creatorii lângă creații, aceeași forță inteligibilă nu este vizuală Dar la urma urmei, argumentează Socrate, sufletul nostru (este și rațional) nu este observabil, dar nimănui nu-i trece prin cap să afirme că tot ceea ce facem se întâmplă doar din întâmplare În fine, după Socrate, se poate susține că o persoană, în comparație cu alte făpturi, este înzestrată cu privilegii, mai ales sufletești și mintale, care o apropie de creația divină, în tot ceea ce îi este caracteristic Argumentul, după cum vedem, se învârte în jurul unui punct: lumea și omul sunt create în așa fel încât să poată fi explicate doar printr-un singur motiv adecvat (forța care ordonă, în cele din urmă o determină și, prin urmare, rezonabilă) Oponenților săi, Socrate, cu ironia sa caracteristică, le-a remarcat că noi, oamenii, suntem înzestrați doar cu o parte din elementele din cele care se află în univers în cantități uriașe, ceea ce nu poate fi negat; și cum pot oamenii să înțeleagă și să scoată din lume toată raționalitatea care există în ea? Absurditatea, chiar logică, a unei astfel de presupuneri este evidentă Zeul lui Socrate este o minte care înțelege totul fără excepție, ordonează activitatea și Providența Providența, care cuprinde întreaga lume și mai ales societatea umană, evidențiază în ea o persoană virtuoasă Era firesc ca vechii să presupună comunicarea asemănător cu asemănător și, prin urmare, Dumnezeu era aproape structural de cel mai bun din om, dar nu de individ ca atare Providența, ocupată de individ ca atare, este cunoscută doar de viziunea creștină asupra lumii Socrate "" ** " Damon Socrate Printre principalele acuzații împotriva lui Socrate a fost intenția de a introduce noi spirite și noi ființe divine În "Apologia" Socrate spune: "Motivul este că de multe ori în diferite împrejurări am auzit o voce familiară din copilărie, divină și demonică, care îmi interzicea să fac ceea ce eram aproape gata să fac" Demonul lui Socrate, așadar, este o voce divină care a interzis anumite lucruri, din care putem concluziona că vorbim despre un fel de privilegiu care salvează în caz de pericol, protejează de experiența negativă Cercetătorii ezită adesea în fața acestui "daimon", iar din acest motiv există cele mai contradictorii interpretări Cineva a sugerat că Socrate era ironic, vorbind despre demoni, alții tind să-l considere vocea conștiinței, alții vorbesc despre un sentiment demonic, un tovarăș al geniului De asemenea, se poate perturba psihiatria și interpreta "vocea divină" în termenii psihanalizei Este clar, totuși, că acest lucru se face destul de arbitrar Dacă rămânem la fapte, atunci trebuie să spunem următoarele În primul rând, este necesar să vedem că demonul nu are nicio legătură cu domeniul problematic al adevărului filozofic "Vocea divină" interioară nu îi spune nimic lui Socrate despre "înțelepciunea omului", principii filozofice care primesc greutate și semnificație numai în puterea logosului, și nu în revelația divină În al doilea rând, nici Socrate nu asociază alegerea sa morală cu demonul, care, mai degrabă, provine dintr-o ordine divină: "Aceste studii (filozofie și învățare a îngrijirii sufletului) mi-au fost prescrise de Dumnezeu în profeții și vise" Demonul, dimpotrivă, nu-i ordonă nimic, ci doar îi interzice După ce am exclus sfera filozofiei și temeiurile alegerii etice, rămâne să ne asumăm sfera evenimentelor și acțiunilor speciale La dispoziția demonului se află Socrate ca individ și particularitatea unor evenimente din viața lui: acesta este semnul lui, un stigmat care împiedică anumite acțiuni care ar avea ca rezultat daune sau vătămări Consecințele includ în mod clar participarea la o viață politică activă "Știți bine, atenieni", strigă Socrate, "că dacă m-aș ocupa de treburile statului chiar și pentru o fracțiune nesemnificativă, atunci aș muri din această micimețe, fără a beneficia nici de voi, nici de mine, de care mă avertizează demonul meu" Descoperirea omului În cele din urmă, demonul poate fi numit gardianul personalității excepționale a lui Socrate în orice, mai ales în momentele de intensă concentrare, pătrunderi extatice, pe care sursele noastre le povestesc foarte expresiv Metoda dialectică a lui Socrate și scopul ei Dialectica ca metodă a lui Socrate este legată de descoperirea lui a esenței omului ca suflet, pentru că într-un mod minunat s-a găsit o modalitate de a elibera sufletul de iluziile cunoașterii, făcând-o, de a-l aduce la starea potrivită de acceptare și acceptare a adevărului În ceea ce privește scopurile, metoda lui Socrate este fundamental de natură etică (educația sufletului), și numai în al doilea rând este logică și epistemologică A vorbi (a fi în dialog) cu Socrate însemna a trece "examenul sufletului", a rezuma viața și, după cum au remarcat deja contemporanii, a trece tocmai "examenul moral" Potrivit lui Platon: "Oricine a fost lângă Socrate și a intrat într-o conversație cu el, indiferent despre ce s-a discutat, a fost sărit printre colacele spiralei discursului și inevitabil a fost nevoit să meargă înainte până și-a dat seama de cum a trăit și cum trăiește acum, iar ceea ce a scăpat cândva nici măcar o privire nu se putea ascunde de Socrate În această auto-raportare a propriei vieți și în evidențierea adevăratului sens al vieții, care îi dă valoare, a constat scopul specific al metodei socratice A-l ține pe Socrate tăcut (chiar dacă era mort) a însemnat pentru mulți să pună capăt acestei constrângeri de a-și testa sufletul Cu toate acestea, procesul inițiat de Socrate luase deja avânt, devenind ireversibil, era imposibil să-l oprească cu violență fizică Având în vedere acest lucru, Platon îi pune în gura lui Socrate o profeție: "Vă spun, concetățenilor, că, omorându-mă, vă veți trimite pe voi înșivă răzbunare, care vine deja imediat după moartea mea, mult mai severă decât cea care mă trimiți, omorându-mă Astăzi faci asta în speranța de a te elibera de nevoia de a da socoteală propriei vieți, dar totul se va întâmpla invers: eu îți prezic Nu eu singur, ci mulți vor mai târziu vă întrebați despre asta și prezentați o socoteală: toți cei pe care i-am patronat până acum "pe care nu-i observați Și vor apărea atâția recalcitranți câți îi vedeți acum tineri pe care îi neglijați Și dacă, credeți, omorându-mă , vei împiedica pe oricine să vadă toată rușinea vieții tale nedrepte Socrate nu, gandeste-te mai bine Să nu scapi de ele în felul acesta: este imposibil, și nici nu este bine; cealaltă cale este cea mai simplă și cea mai bună, nu închide gura străinilor, ci ascultă-i pentru a te desăvârși pentru totdeauna în virtute Acum că am stabilit scopul metodei socratice, să evidențiem trăsăturile structurii sale Dialectica lui Socrate coincide cu dialogul (dia-logos), care constă din două momente esențiale - "refutare" și "mai-eutica" Pentru a realiza acest lucru, Socrate folosește masca "ignoranței" și înfricoșătoarea armă a ironiei "ignoranță" socratică Sofiștii s-au glorificat prin faptul că în fața ascultătorului au luat ipostaza de știi-totul Socrate, în schimb, a luat imaginea celui care nu știe nimic, care doar învață totul Cu toate acestea, în jurul acestei notorii "ignoranțe" există multe ambiguități, la Socrate văd aproape inițiatorul scepticismului În realitate, nu se poate vorbi decât de un punct de cotitură: a) în raport cu cunoștințele naturaliștilor, în care s-a dezvăluit un element de vanitate; b) în raport cu cunoştinţele sofiştilor, care erau adesea doar manierisme; c) în raport cu politicienii și miniștrii diverselor culte, ale căror cunoștințe s-au remarcat aproape întotdeauna prin inconsecvență și necriticitate Dar mai este ceva Afirmația lui Socrate - știu că nu știu nimic - trebuie să fie legată nu atât de cunoașterea umană, cât de cunoașterea divină Comparându-se cu Dumnezeul omniscient, devine evidentă toată fragilitatea și nesemnificația cunoașterii umane, inclusiv înțelepciunea lui, Socrate În "Apologia" referitoare la maxima Oracolului delfic că nu există om mai înțelept decât Socrate, găsim următoarea explicație: "Numai Dumnezeu este atotștiutor, iar Oracolul a vrut să spună asta, vorbind de valoarea scăzută a cunoașterii umane; și, vorbind despre înțeleptul Socrate, nu doar referindu-se la mine, Socrate, ci folosind numele meu ca exemplu; el părea că vrea să spună: chiar și despre cel mai înțelept dintre voi, despre Socrate, trebuie să recunoaștem cu adevărat că înțelepciunea lui nu valoreaza prea mult Opoziția dintre "cunoașterea divină" și "cunoașterea umană" a fost un motiv favorit al tuturor gândirii grecești anterioare, iar Socrate îl întărește din nou Descoperirea omului În sfârșit, remarcăm un puternic efect ironic, efectul unui șoc benefic pentru ascultător, produs de afirmația de ignoranță originară Din ea a fost tăiată o scânteie, dând naștere unei pulsații de dialog Ironia lui Socrate Ironia este una dintre caracteristicile speciale ale dialecticii socratice În general, ironia înseamnă "simulare" În cazul nostru special, este un fel de joc, sau o glumă, sau o stratagemă, printre numeroasele funcții ale cărora a fost intenția lui Socrate de a forța interlocutorul să se dezvăluie În glumă, cu ajutorul jocurilor de cuvinte și a altor trucuri, Socrate își îmbracă masca unui prieten devotat pasional al interlocutorului său, îi admiră abilitățile și meritele, cerându-i sfaturi, îi cere să învețe ceva În același timp, cu o abordare mai profundă, trucul devine transparent Este clar că în spatele glumei se află un scop serios și întotdeauna metodic De asemenea, este clar că sub diferitele măști ale lui Socrate, în spatele funcționalității ironia, se poate discerne una dintre cele mai esențiale - pretenția de ignoranță, ignoranță "Refutare" și "Maieutică" socratică "Refutarea", confuzia, elenchos, a fost elementul distructiv al metodei După ce a forțat interlocutorul să-l recunoască, Socrate, ignoranța, l-a obligat să definească obiectul cercetării, apoi a tras concluzii în diverse moduri și a subliniat incompletitudinea și inconsecvența acestora, apoi a avut loc un proces de critica și infirmare a acestora până când ascultătorul a recunoscut el însuși ca ignorant Evident, acest lucru i-a enervat pe cei știți-toți și pe mediocrități, ca să nu mai vorbim de reacțiile agresive Totuși, cei mai buni oameni au fost afectați de efectul purificării din falsele dovezi de sine, din ignoranță, despre care Platon scria: "Trebuie să recunoaștem că tocmai respingerea este cea mai semnificativă și mai minuțioasă purificare și cine nu a știut efectul ei benefic, chiar dacă este un mare Rege, care nu merită menționat Chiar și de viciile și neajunsurile necredincioase ale educației, cineva poate fi curățat și atinge înălțimea maximă și devine o persoană cu adevărat fericită Să trecem la al doilea moment al metodei dialectice Socrate Potrivit lui Socrate, sufletul nu poate înțelege adevărul decât dacă este "însarcinat" El se considera, după cum am văzut, un ignorant, adică nu se considera îndreptățit să aducă cunoștințe altora, cel puțin cunoștințe despre anumite lucruri Ca o femeie care are nevoie de ajutor în timpul nașterii, o discipolă al cărei suflet este însărcinat cu adevărul are nevoie de ajutor de la un fel de moașă, o moașă spirituală, pentru a elibera adevărul în lumină - aceasta este "maieutica" lui Socrate O descriere fascinantă a acesteia o găsim la Platon: "Acum moașa mea este asemănătoare în toate cu obstetricale, deosebindu-se de ea doar prin aceea că mă nasc de la soți, și nu de la soții, nașterea sufletului și nu a trupului deprinderea principală este recunoașterea corectă și separarea fanteziilor și falsurilor care apar în sufletele tinere de lucrurile vii, sănătoase și reale După obiceiul moașelor, trebuie să fiu și steril de cunoștințe; reproșuri pe care mulți mi le fac, că Ii influent pe altii, sunt nedreapta, pentru ca nu mi-am aratat niciodata cunostintele mele ignorante cu privire la niciuna dintre probleme, pentru ca aceasta este intr-adevar o blasfemie Adevarul este ca Dumnezeu insusi ma obliga la aceasta afacere de moase, interzicndu-mi sa ma nasc singur De fapt , in tot ce nu sunt ceea ce este un intelept nu s-a nascut din mine o singura descoperire inteleapta care sa fie creatura sufletului meu Dar celor carora le-a placut sa fie alaturi de mine, chiar daca la inceput doar intr-un mod vizibil, unii complet ignoranți, urmându-mă, chiar au produs ceva, prin grația unui zeu extraordinar căruia i-au permis Și este clar că ei nu au primit nimic de la mine și au găsit doar ceva minunat în ei înșiși, pe care l-au produs; dar și ajutându-i în această chestiune, sunt răsplătit - eu și Dumnezeu Socrate și rațiunea logicii Multă vreme s-a crezut că Socrate, folosind metoda sa, a descoperit principiile fundamentale ale logicii occidentale, adică concept, tehnică de inducție și justificare Astăzi, oamenii de știință sunt mai precauți Socrate a pus în mișcare procesul prin care descoperirea logicii a devenit posibilă, dar sistematizarea acesteia din urmă a avut loc după el Cu întrebarea "Ce este?" Socrate a bătut la ușa interlocutorilor săi, nu a compus întreg conținutul teoretic al logicii conceptelor universale Pentru el era important să înceapă procesul de ironic-maieutică, dar stabilirea definițiilor logice nu făcea parte din sarcina lui Cu toate acestea, drumul către conceptul cum Descoperirea omului ca atare, definițiile de esență în înțelegerea platoniciană era deschisă, dar întrebările despre structura conceptului și definiția nu au fost încă ridicate Socrate a folosit adesea raționamentul inductiv, conducându-și interlocutorul prin analogii și exemple, dar nu a avut inducție la nivelul reflexiv al teoretizării Expresia "justificare inductivă" se întoarce la Aristotel, "Analiștii" săi, dar nu la Socrate, nici măcar la Platon În dialectica lui Socrate, găsim semințele tuturor celor mai importante descoperiri logice, care totuși nu l-au interesat ca fiind formulate conștient și prelucrate tehnic Așa se explică de ce numeroșii adepți ai lui Socrate au mers în direcții diferite: unii s-au concentrat doar pe etică, neglijând implicațiile logice; alții, precum Platon, au dezvoltat logica și ontologia; încă alţii erau fascinaţi de potenţialul euristic al discursului dialectic Remarci generale Discursul socratic, cu toate cuceririle și noutatea lui, a lăsat o serie întreagă de probleme deschise În primul rând, studiul său asupra sufletului și funcțiilor lui (sufletul este ceea ce ne face buni sau răi) a necesitat o aprofundare suplimentară: dacă trupul slujește sufletului și sufletul poruncește, atunci este diferit de trup, adică ontologic este alta Deci ce este? Care este ființa ei? Cum este diferit de corp? Întrebări similare apar despre Dumnezeu Zeul său, în comparație cu aerul de gândire al lui Diogene din Apollonia, este ceva mai pur, care se ridică clar deasupra orizontului filosofilor physis Deci, ce este această zeitate intelectuală? Am vorbit deja despre aporii intelectualismului socratic Acum trebuie să adăugăm la cele spuse deja Evident, cunoașterea-virtute socratică nu este ceva gol sau steril, sufletul este un obiect al cunoașterii, are nevoie de îngrijire, scăpare de iluzii, ceea ce duce, în final, la recunoașterea ignoranței Totodată, rămâne impresia unei capitulări sau a unei opriri în mijlocul drumului Într-un fel sau altul, dar discursul socratic își păstrează sunetul doar în gura lui Socrate însuși, susținut de puterea inimitabilă a farmecului personal În gura ucenicilor este inevitabil Socrate dar s-a înregistrat o scădere a nivelului general, eliminarea premiselor fundamentale, pierderea fundamentelor metafizice Platon s-a pronunțat împotriva simplificărilor și vulgarizărilor în care au căzut tinerii socratici, umplând principiul cunoașterii cu conținut, completându-l cu conceptul de bine ca obiect cel mai înalt și dându-i acestuia din urmă un statut ontologic și fundamente metafizice Credința fără margini a lui Socrate în cunoaștere și logos în cel mai larg sens al cuvântului este neîntemeiată Logosul, în ultimă analiză, nu este cel care contribuie la generarea oricărui suflet, ci doar acela care deja rodește O recunoaștere din care decurg multe neînțelegeri: logosul și metoda dialectică, bazate pe logos, produc fără limitare căi către cunoaștere, căi ale vieții în adevăr Dar mulți au întors spatele logosului socratic: înseamnă că sunt sterpi, pronunță filozoful verdictul Dar la urma urmei, oricine este înzestrat cu suflet poate să ia fructul în sine, să conceapă? O întrebare la care Socrate nu răspunde Și dacă arăți mai bine, aceasta este o dificultate de aceeași natură cu comportamentul unei persoane care "vede și știe ce este mai bun", dar totuși "face cel mai rău" Încercând să ocolească această dificultate, Socrate introduce imaginea "sarcinii", colorată, expresivă, dar de mică rezoluție Ultima împrejurare ne arată puternica tensiune interioară a gândirii lui Socrate Mesajul lui către atenieni, parcă, deschide granițele strânse ale orașului său Și deși nu s-a adresat întregii Grecie, cu atât mai puțin întregii umanități, situația sociopolitică a determinat limitele apelului său la întreaga lume în ansamblu Indicând sufletul ca esență a omului, cunoașterea ca o adevărată virtute, autocontrolul ca libertate interioară - toate aceste prevederi ale eticii sale proclamau autonomia individului ca atare Socrate și filozofii mai tineri ai epocii elenistice au formulat în mod explicit această poziție Un herm cu două fronturi ar putea reflecta meritele lui Socrate: pe de o parte, principiul ignoranței pare să ducă la negarea științei, pe de altă parte, vedem calea care duce la cunoașterea cu adevărat superioară; pe de o parte, mesajul său poate fi citit ca o simplă predică morală, pe de altă parte, ca o introducere în metafizica platoniciană; pe de o parte, dialectica lui apare în exterior ca sofism și eristică, pe de altă parte, este fundamentul logicii ca știință; pe de o parte, învățătura lui este, parcă, conturată de zidul polisului atenian, pe de altă parte, se deschide spațiul cosmopolit al lumii întregi Descoperirea omului Socraticii mai tineri reprezintă o parte a acestei herme, Platon cealaltă Socratici juniori Cercul lui Socrate În profeția pe care Platon a pus-o în gura lui Socrate, se spunea că atenienii, neștiind ce să facă cu un singur filosof și hărțuirea lui cu privire la modul lor de viață, se vor confrunta în viitor cu mulți dintre studenții săi, pe care îi patrona De fapt, concetățenii săi au scăpat de această soartă și nu toți elevii săi au reușit să continue munca profesorului lor, provocând viețile vecinilor, respingând opiniile false Au existat, totuși, multe încercări neînfricate de a distruge tiparele moralității tradiționale de care s-au agățat acuzatorii lui Socrate De asemenea, este adevărat că niciun filozof înainte de Socrate sau după el nu a avut atât de mulți studenți direcți și o asemenea varietate de orientări de gândire, cei care se aflau sub influența lui Diogenes Laertes în cartea sa "Biografii ale filosofilor" îi numește printre prietenii lui Socrate: Xenofon, Eschine, Antisthenes, Aristotel, Euclid, Phaedo și, bineînțeles, Platon ca fiind cei mai remarcabili Dacă excludem pe Xenofon și Eschine, care nu au fost de fapt filozofi (primul este mai degrabă istoric, al doilea scriitor), ceilalți cinci sunt fondatorii școlilor filozofice Contribuția fiecăruia dintre cei cinci este diferită, deja anticii l-au separat clar pe Platon de alți studenți ai lui Socrate Legenda spune că într-o zi Socrate a văzut în vis o mică lebădă în poală, care și-a deschis brusc aripile, a zburat și a cântat cu o voce dulce; a doua zi, Platon i-a fost prezentat ca un nou student, iar Socrate a spus că Platon a fost cea mică lebădă Junior Socrate Antisthenes și Preludiul cinismului Antisthenes, care a trăit la începutul secolelor al V-lea și al VI-lea î Hr e , se remarcă printre socraticii mai tineri După ce a studiat pentru prima dată cu sofiștii, a devenit un student al lui Socrate deja la vârsta adultă Lui i se atribuie multe lucrări, dar până la noi au ajuns doar fragmente Antisthenes a fost atras de puterea extraordinară a moralei practice socratice; principiile autosuficienței, stăpânirii de sine, egalității cu sine, forței, rezistenței în fața oricăror încercări, reținere de sine la minimum; prin aceasta se deosebea de Platon prin studiile sale logico-metafizice, care întruchipau și ideile lui Socrate Logica lui Antisthenes este destul de simplificată În lucrurile în sine care ne înconjoară, potrivit lui Antisthenes, nu există definiții Știm totul prin senzații și le descriem prin analogii Pentru lucrurile complexe nu există altă modalitate de a le defini decât prin descrierea elementelor simple din care sunt formate Sarcina învățării este în studiul numelor, adică în cunoștințele lingvistice Cu privire la orice lucru, se poate afirma doar numele propriu (de exemplu, o persoană este o persoană), ceea ce înseamnă că pot fi formulate doar judecăți tautologice (identitatea identicului) Capacitatea de autosuficiență (independența față de lucruri și oameni, principiul "a nu avea nevoie de nimic"), pe care Socrate a cerut, a fost adusă la extrem de către Antisthenes, iar idealul "autarhiei" (autocrație, autosuficiență) devine scopul filosofării sale Principiul socratic al stăpânirii de sine ca abilitatea de a domina și de a-și comanda suferințele și plăcerile este, de asemenea, radicalizat Plăcerea, după Socrate, în sine nu este nici bună, nici rea Pentru Antisthenes, este un rău necondiționat, de care ar trebui să fugi cu toată puterea Iată expresiile literale ale lui Antisthenes: "Mai bine să înnebunești decât să experimentezi plăcerea", "Dacă aș avea șansa să o văd pe Afrodita în brațele mele, aș face o gaură în ea" Antisthenes se luptă cu iluziile general acceptate care sunt create de societate pentru a lua libertatea și a întări lanțurile sclaviei, ajunge la afirmația că "lipsa de vitejie și de glorie este bună" Înțeleptul trebuie să trăiască nu după legile orașului, ci "după legile virtuții", și trebuie să fie conștient de faptul că există mulți zei - "după legea" orașului, dar "după fire" Dumnezeu este unu Descoperirea omului Evident, etica lui Antisthenes cere de la o persoană un efort neîncetat asupra sa, suprimarea impulsurilor de plăcere, respingerea confortului și a luxului, o evadare din faimă, o condiție indispensabilă pentru a rămâne în opoziție cu legile acceptate Acest efort obositor indică atât bine, cât și este strâns legat de virtute Subliniind această împrejurare, semnificația înaltă a conceptului de super-efort (deseori în greacă suna ca ponos), școala lui Antisthenes îl venera în special pe Hercule și isprăvile sale legendare A însemnat și o ruptură decisivă cu modul de viață social, pentru că cea mai înaltă demnitate și valoare a fost declarată aceea de care toată lumea se ferește Astfel, Antisthenes a modificat testamentul lui Socrate în spiritul individualismului apolitic Cu puțină preocupare pentru a mulțumi elitei, a interacționat fără rușine cu criminalii Iar celor care l-au mustrat despre aceasta, le-a răspuns: "Şi medicii comunică cu bolnavii, dar ei nu preiau febra de la ei" Antisthenes și-a întemeiat școala în gimnaziul din Kinosarga (care înseamnă "câini frisky"), de unde și "cinicii" Alte surse îl numesc pe Antisthenes "câine pur" Diogene din Sinop, în timpul căruia observăm înflorirea cinismului, s-a numit "câinele Diogenes" Dar concluziile finale despre natura și semnificația cinismului sunt înaintea noastră Aristip și școala cirenaică Aristippus s-a născut în Cyrene, o colonie greacă de pe coasta Africii A trăit în ultimele decenii ale secolului al V-lea și în prima jumătate a secolului al IV-lea î Hr e S-a dus la Atena pentru a studia cu Socrate Dar stilul de viață al unui bon vivant secular și obiceiurile dobândite chiar înainte de a-l întâlni pe Socrate au determinat propria sa citire a învățăturilor profesorului În primul rând, prima trăsătură este ușor de fixat, conform căreia prosperitatea fizică a tuturor bunurilor, poate cea mai mare, până la stabilirea plăcerii ca izvor principal al vieții Socrate, după cum am văzut, nu a condamnat plăcerea (cum a făcut-o Antistene), nu a văzut în ea în sine nici bine, nici rău: binele ar putea fi în același timp și plăcere, dacă aceasta din urmă este înscrisă într-o viață plină de cunoaștere Aristippus, contrar simțului proporției, declară că plăcerea este întotdeauna bună, din orice sursă ar veni Aristip este astfel, în cel mai adevărat sens al cuvântului, un hedonist și nu este absolut de acord cu Socrate Socratici juniori În al doilea rând, din aceleași motive, Aristip a luat o poziție cu privire la bani pe care orice student al lui Socrate ar condamna-o Ca toți sofiștii, a plătit pentru prelegerile sale Diogenes Laertes se referă la faptul că Aristip a fost primul dintre Socrate care a pretins despăgubiri bănești și chiar a încercat să-i trimită o recompensă lui Socrate, a cărei reacție toată lumea și-o poate imagina cu ușurință Este dificil, chiar imposibil, bazat pe legende, să separăm poziția lui Aristip de opiniile adepților săi Fiica sa Areta a devenit moștenitoarea spirituală a tatălui ei în Cyrene și a dat ștafeta fiului ei, Aristippus Jr Poate că doctrina cirenaică ar trebui interpretată prin triada lui Aristip cel Bătrân - Arete - Aristip cel Tânăr Mai târziu, această școală s-a rupt într-o serie de curente diferite Ne vom opri asupra acelor puncte care se întorc la kirenaiem original Abandonând bibelourile fizice și matematice care sunt inutile pentru fericire, cirenaicii au dezvoltat ceva care amintește de tehnica fenomenală de a reduce lucrurile la "senzații" sau "stări subiective" Numele comune sunt convenții, convenții acceptate; afectele trăite efectiv de subiecți, dar nu difuzate, sunt incomparabile cu reacțiile altui subiect Fericirea, din punctul de vedere al hedonismului radical, constă în plăcerea instantanee Acest sentiment se numește "mișcare ușoară", în timp ce suferința se numește "mișcare puternică" Lipsa unuia sau altuia, i e plăcere sau durere, există stază sau stagnare, de exemplu în situația unui somn sau a ațipit Plăcerea (precum și durerea) fizică este superioară ca putere față de cea mentală, de aceea este corect ca răufăcătorul să fie pedepsit cu durere corporală Și totuși, în spiritul lui Socrate, cirenaicii au subliniat că a fi stăpânul plăcerilor cuiva este demn de o persoană, dar nu invers Totuși, principiul autocontrolului este transformat: nu dominația asupra vieții instinctelor și a setei de plăcere, ci dominația în plăcerea însăși Nu plăcerea însăși este dezgustătoare, ci cel care este atras în ea, care devine victima ei Răul nu constă în cedarea patimilor, ci în faptul că cel care devine jucăria patimilor sale nu poate scăpa Nu plăcerea în sine este condamnabilă, ci extremele pe care le inspiră Astfel, virtutea socratică nu mai este un scop, ci mai degrabă un mijloc și un instrument de dobândire a fericirii, în care, potrivit cirenaiciștilor, este necesar să se mențină stăpânirea de sine și stăpânirea de sine Descoperirea omului Este imposibil să nu remarcăm poziţia radical nouă a lui Aristippus în înţelegerea etosului politic Conform tradiției, societatea era formată din cei care comandă și cei cărora li se comandă Ca urmare, sistemul de învățământ s-a concentrat pe formarea de oameni care sunt pregătiți fie pentru conducere, fie pentru subordonare Aristippus sugerează existența unei a treia posibilități, a unei rase de oameni, "rătăcitori" în spirit, neînchiși într-un oraș și care trăiesc peste tot, capabili deopotrivă să gestioneze și să se supună Judecățile cosmopolite ulterioare ale cirenaicilor au fost, să spun adevărul, mai mult negative decât pozitive, pentru că motivele egoismului și utilitarismului hedonist au ieșit la suprafață din sistemul hacked al polis La urma urmei, este clar că participarea la viața politică a orașului său nu a lăsat multe oportunități de a se bucura de viață Corelând poziția lui Aristip cu poziția lui Socrate, a cărui învățătură i-a servit orașului natal și a cărui moarte a fost un simbol al fidelității față de legea și etosul polisului, este greu să nu vedem contrastul dintre ele Euclid și școala megariană Euclid s-a născut în Megara, unde și-a fondat școala Oamenii de știință atribuie datele vieții lui aproximativ - î Hr e Afecțiunea lui pentru Socrate a fost extraordinară Se spune că la vremea celor mai proaste relații dintre Megara și Atena, atenienii amenințau cu pedeapsa cu moartea fiecărui megarian care îndrăznea să intre în orașul lor Dar Euclid, în ciuda acestei amenințări, a continuat să viziteze Atena în mod regulat; sub acoperirea nopții, a intrat în oraș în haine de femeie Părerile lui Euclid combină punctele de vedere ale lui Socrate și ale Eleaticilor, sursele noastre slabe vorbesc despre asta Bun, după Euclid, este Unul, el vede identitatea și egalitatea lor absolută Așa cum Parmenide a eliminat inexistența, Euclid înlătură tot ceea ce este contrar Binelui, ca purtător Ulterior, a revenit la conceptul de neființă pentru a justifica pluralitatea și devenirea Metodologic, Euclid a preferat dialectica de tip Zeno argumentelor prin analogie, utilizate pe scară largă de Socrate, atacând nu premisele, ci concluziile Unul-Bine era înzestrat cu atribute fără îndoială socratice: "Uneori ca înțelepciune, apoi ca Dumnezeu, apoi ca minte" etc Cunoașterea și înțelepciunea ca Bine și Dumnezeu ca principiu inteligibil erau trăsături caracteristice lui Socrate Socratici juniori teologia rusă La fel, dar cu adăugarea afirmației că virtutea este una, găsim la Euclid Euclid și alți Megaricieni au dedicat mult timp eristicii și dialecticii, atribuindu-i acestuia din urmă un rol semnificativ în îmbunătățirea etică În măsura în care dialectica expune erorile adversarilor, ea curăță de erori și duce la fericire, deoarece eroarea este cauza nefericirii Phaedo și Școala lui Elis Printre socraticii mai tineri, Phaedo a fost mai puțin original (deși Platon i-a dedicat un dialog frumos) Diogenes Laertes relatează: "Phaedo din Elis a fost capturat odată cu căderea orașului său și închis într-o casă pentru cei răi Dar chiar și în spatele ușilor închise, a reușit să ia legătura cu Socrate, cu ajutorul căruia a fost răscumpărat de Alcibiade și Criton Devenit liber, s-a dedicat filosofiei " Dialogurile "Zo-Pir" și "Simon" scrise de el se pierd După moartea lui Socrate, și-a întemeiat școala în orașul natal A lucrat în trei direcții - eristică , dialectică și etică În "Zopira", mărturisesc surse, se dezvoltă conceptul de logos, care, necunoscând obstacole, este capabil să domine asupra celor mai rebele naturi Zopyrus era un fizionomist în felul lui; ar putea determina calitățile morale ale unei persoane prin plasticitatea facială Analizând trăsăturile feței lui Socrate, el a tras o concluzie despre natura vicioasă a profesorului său, provocând distracție generală, și doar Socrate însuși l-a susținut pe Zopyre, mărturisind că el a fost într-adevăr așa până în momentul în care logosul filozofic l-a transformat în foarte jos Evident, Phaedo a adâncit filosofia socratică oferind un test al propriei experiențe (după cum ne amintim, logosul a fost forța care l-a salvat de la umilire în timpul închisorii) Atotputernicia logosului și a cunoașterii în sfera morală a fost o trăsătură tipică a intelectualismului socratic Viața școlii Elis a fost scurtă; Plisten (nativ din Elis) l-a urmat pe Phedon Dar deja Menedemos de la școala megariană din Stilpon, după ce a adunat moștenirea elidienilor, a mutat centrul școlii în Eretria, unde, împreună cu Asklepiade din Phliunt, și-a continuat cercetările în direcția eristicii și dialecticii Descoperirea omului Concluzie Vorbind despre cercul socraților, am folosit calificări precum "junior" sau "semi-socratic", "socratic unilateral" Unii cercetători le resping, dar fără justificare Sensul acestor definiții este următorul "Mici", sau "mai tineri", se numesc în funcție de rezultate, comparându-le cu rezultatele deosebite obținute de Platon, suntem de acord cu o astfel de calificare Ei sunt numiți "jumătate-socratici" pentru că atât cinicii, cât și cirenaicii rămân pe jumătate sofiști, în timp ce megaricii rămân pe jumătate eleatici În același timp, ei nu îl prelucrează pe Socrate, împreună cu alte surse, într-o imagine sintetică a propriei viziuni inspirate, dar, oscilând între ei, sunt incapabili să-și găsească propriul drum și o nouă fundație Socrate mai este numit și unilateral, pentru că trec prin prisma propriei învățături doar o rază din acea bogată sursă de lumină care a fost aprinsă de Socrate Dezvoltând un aspect al personalității profesorului sau a profesorului și lăsând deoparte pe alții, inevitabil l-au deformat ca întreg În același timp, L Robin a avut dreptate în a ne atrage atenția asupra faptului că izvoarele orientale au avut o influență notabilă asupra lor, care înecă tendința raționalistă a spiritului grec Acest lucru se face simțit în modul de gândire al lui Antisthenes, fiul unui fost sclav, și al lui Aristip, fiul unui grec african Are dreptate și L Robin când spune că acești Socrate sunt deja eleniști Cinicii îi anticipează pe stoici, cirenaicii pe epicurieni, megarii pregătesc terenul pentru sceptici Descoperirea teoretică devine sesizabilă în orizontul imaginilor platonice, denumire dată de însuși Platon în dialogul "Phaedo" - "a doua navigație" Aceasta este descoperirea metafizicii suprasensibilului: tocmai bazându-se pe Socrate în căutarea intuitivă a enzimelor acestei noi sfere, Platon este deja ocupat cu sublimarea, expansiunea, îmbogățirea ei, care l-au condus către noi frontiere, fără precedent în domeniul filosofic și simț istoric / / Capitolul cinci ORIGINEA MEDICINII CA CUNOAȘTERE ȘTIINȚIFICĂ AUTONOMĂ Cum se naște un medic și o medicină științifică Cea mai veche practică medicală datează de la preot Potrivit mitologiei, primul care a învățat oamenii arta vindecării a fost centaurul Chiron Asclepios, un elev al lui Chiron, era fiul unui zeu, purta titlurile de "medic", "salvator", iar simbolul său era un șarpe Lui i-au fost dedicate temple speciale în locuri favorabile cu izvoare tămăduitoare, unde se oficiau rituri religioase Asklepiadele aveau voie să fie tratate în lume, în magazine, în piețe, cu timpul, acești medici "laici" și-au dobândit propriul statut și dreptul la pregătire specială Pentru o astfel de pregătire, în apropierea templelor lui Asclepius au apărut școli de medicină, unde se înghesuiau bolnavii și unde medicii se ocupau de o mare varietate de cazuri patologice Este clar că de-a lungul timpului numele "as-klepiada" a început să fie folosit pe scară largă nu numai pentru preoți, ci și pentru toți cei care cunosc arta vindecării, adică toti medicii Cele mai cunoscute școli de medicină au apărut la Croton (de unde era faimosul Alcmaeon, adeptul lui Pitagora), Cyrene, Rhodos, Knida, pe Kos Medicina a atins cel mai înalt nivel în Kos, unde, pe baza realizărilor generațiilor de medici, Hipocrate a dat medicinei statutul de știință, ceea ce însemna o ocupație care folosește o metodă exactă În secolul nostru, a fost descoperit un papirus cu un tratat de medicină, care demonstrează cât de înalt era nivelul de dezvoltare medicală în rândul egiptenilor antici, înțelegerea lor a modelelor de cauză și efect Dar în ceea ce privește Egiptul, putem vorbi despre anticiparea medicinei ca știință și nimic mai mult În sine, caracterul științific ca proprietate a mentalității a fost creat de filosofia fizicii, care, la rândul ei, a contribuit la constituirea medicinei ca știință "Întotdeauna și peste tot au existat medici, dar arta greacă de a vindeca a devenit astfel doar datorită unei metode eficiente, conectate succesiv / Descoperirea omului la filozofia ionică a naturii "(W Yeager) În spatele acestei metode s-a aflat efortul filosofilor antici de a da o explicație firească pentru fiecare fenomen, o încercare de a găsi un motiv pentru orice efect prin construirea unui lanț de cauze și efecte, descoperirea unei ordini universale și necesare, credința în care, ca și credința în posibilitatea de a pătrunde în toate secretele lumii, era necondiționată și indestructibilă Fără această observare imparțială a fenomenelor care sunt ordonate rațional, medicina ca știință nu ar fi niciodată au apărut Hipocrate și "corpul hipocratic" Deci, Hipocrate este eroul fondator al medicinei științifice Din păcate, știm foarte puține despre viața lui A trăit în a doua jumătate a secolului al V-lea și în primele decenii ale secolului al IV-lea î Hr e ( - de ani, datare aproximativă) Hipocrate era șeful școlii pr Kosa, a predat medicina la Atena, unde atât Platon, cât și Aristotel și-au recunoscut deja talentul paradigmatic de medic Faima lui a fost atât de mare încât nu numai scrierile sale, ci toate scrierile despre medicină din secolele al V-lea și al VI-lea - mai mult de cincizeci de tratate - au început să fie numite "Corpusul hipocratic" Cu un element de probabilitate, cărțile atribuite lui Hipocrate, care sunt considerate cumva o oglindă a gândirii marelui medic, sunt: "Despre medicina antică" (un fel de manifest despre autonomia artei medicale); "Despre boala sacră" (polemica cu ideile medicinei magico-religioase); "Forecaster" (descoperirea dimensiunii esențiale a medicinei); "Despre ape, aer și localități" (despre relația bolilor cu mediul); "Epidemii" (clasificarea cazurilor clinice); "Aforisme" și, în final, celebrul "Jurământ" "Corpul hipocratic" "Boala sacră" și reducerea tuturor fenomenelor morbide la o singură dimensiune "Boala sfântă", așa cum era considerată epilepsia în antichitate, era înțeleasă ca o manifestare a unor cauze supranaturale și, prin urmare, intervenția divină În lucrarea sa genială, Hipocrate propune următoarele teze remarcabile: ) epilepsia este considerată o boală sfântă, deoarece este văzută ca un fenomen care inspiră venerație în inexplicabilitatea sa; ) în realitate, există boli care nu sunt mai puțin uluitoare (cum ar fi, de exemplu, unele simptome de febră sau somnambulism); ) înseamnă că avem de-a face cu o neînțelegere a cauzei a ceea ce se numește "boală sacră"; ) și dacă da, atunci cel care pretinde că o tratează cu magie este fie un șarlatan, fie un impostor; ) în plus, nu sunt împăcați cu ei înșiși, pentru că, hotărând că boala este sacră, divină, se folosesc de roadele practicii umane și, în loc să apeleze la puterea zeilor, folosesc ceea ce este departe de evlavie și spiritul religios, ci dimpotrivă, ateu și sacrileg Hipocrate, departe de ateism, înțelege perfect statutul divinului și demonstrează absurditatea amestecării cauzelor naturale ale bolilor cu ceva în afara lor El scrie: "Nu cred că corpul uman poate fi pângărit de vreo zeitate; cel mai vulnerabil nu poate fi produsul celui mai sfânt și pur Și dacă se întâmplă ca o persoană să fie pângărită sau jignită de orice participare externă, atunci este mai firesc să considerăm că, cu ajutorul lui Dumnezeu, el va fi curățat și va recăpăta sănătatea, și nu invers Este deci clar că numai ceea ce purifică și vindecă poate fi considerat divin, ferindu-ne de cele mai grave și ireparabile greșeli: și nimeni altul decât noi înșine am stabilit hotarele templelor și noi hotărâm domeniul zeilor, căci nimeni să nu le treacă până nu va fi curățit și, intrând, să ne stropim și să ne mai binecuvântăm nu ca fiind pângăriți, ci ca stând pe calea purificării, ca să nu mai rămână nicio pată asupra noastră Care este atunci cauza epilepsiei? Este un fel de schimbare a creierului, care decurge din aceleași cauze rațional imaginabile ca și alte modificări dureroase, ca variații ale "combinației" și "scăderii" uscatului și umed, cald și rece etc Hipocrate, fondatorul medicinei științifice Hipocrate Prin urmare, cel care "știe prin regim să găsească combinația potrivită de uscat și umed, rece și fierbinte, este capabil să vindece această boală, găsind momentul potrivit pentru cea mai bună aplicare și tratament, fără a recurge la magia de purificare" Descoperirea relației structurale dintre boală, caracterul uman și mediu în eseul "Despre ape, vânturi și localități" Tratatul "Despre ape " este unul dintre cele mai extraordinare din "Corpusul hipocratic", iar până astăzi cititorul nu poate decât să fie uimit de sunetul modern al unora dintre prevederile exprimate în el Se bazează pe două teze Prima conține fundamentarea medicinei ca știință paradigmatică, așa cum sa discutat mai sus Structura rațională a medicinei s-a născut dintr-un discurs filosofic rațional O persoană este prezentată ca țesut natural în contextul tuturor sistemelor care formează sfera vieții sale: anotimpurile, fluxurile atmosferice tipice pentru fiecare dintre regiuni, resursele de apă și caracteristicile zonelor și bogăția lor, tipurile de viață ale locuitorii lor O înțelegere aprofundată a fiecărui caz individual depinde astfel de o viziune completă a tuturor acestor coordonate; aceasta înseamnă că pentru a înțelege partea, este necesar să înțelegem întregul căruia îi aparține partea Natura locurilor și tot ceea ce caracterizează aceste locuri lasă o amprentă asupra constituției și caracterului oamenilor și, prin urmare, asupra bolii și sănătății acestora Medicul, pentru a trata pacientul, trebuie să cunoască exact aceste rapoarte A doua teză (mai interesantă) este că instituțiile politice lasă o amprentă și asupra sănătății și condițiilor de bază ale vieții oamenilor "Din acest motiv, popoarele Asiei mi se par a fi slabe, în mare parte din cauza instituțiilor Cea mai mare parte a Asiei gravitează către o monarhie Acolo unde oamenii nu sunt lăsați singuri și propriilor legi, ci sunt supuși unui despot, acolo ei nu te mai gândi la cum să te pregătești cel mai bine pentru război, ci mai degrabă la a părea incapabil să lupți" Democrația, așadar, construiește caracterul și sănătatea, în timp ce despotismul are efectul opus Descoperirea omului Manifestul lui Hipocrat: "Medicina antică" Am spus deja că, în sensul larg al cuvântului, medicina datorează mult filosofiei Cu toate acestea, trebuie remarcat că, dezvoltându-se în contextul spiritului general al raționalității, s-a distanțat destul de repede de filozofie însăși pentru a nu mai fi absorbită de ea Școala de medicină italiană a folosit cele patru elemente Empedoclee (apă, aer, pământ, foc) pentru a explica sănătatea, viața și moartea și, uitând de experiența concretă, a început să cadă în dogmatism, pernicios, potrivit lui Hipocrate "Medicina antică" respinge acest dogmatism și apără statutul antidogmatic al medicinei, independența ei față de filosofia lui Empedocle "Câți vânători vorbesc și scriu despre medicină", notează Hipocrate, "și-au bazat raționamentul pe un singur lucru sau aleg altceva, simplificând și reducând totul la cald, rece, umed sau uscat, pierzând în același timp cauza de bază a bolii și a morții de oameni, explicând toate cazurile printr-o singură cauză, iar odată luând ca bază unul sau două postulate, ei cad în mod evident în eroare Hipocrate nu neagă participarea acestor patru factori la procesul de boală și recuperare, dar subliniază că ei participă întotdeauna într-un mod variabil și articulat, deoarece totul în natură trăiește în confuzie (rețineți că Hipocrate folosește în mod corespunzător postulatul lui Anaxagoras " una peste alta" pentru a corecta postulatele lui Empedocles) "Cineva va spune: o persoană care are febră, pneumonie sau altă boală gravă nu este atât de repede capabilă să stingă căldura, ceea ce înseamnă că trebuie recunoscută alternanța dintre cald și frig Dar eu văd aceasta ca cea mai bună dovadă că nu doar fierbinte provoacă febră la oameni că aceasta nu este singura cauză a bolii, dar aceeași este în același timp amar și fierbinte, acru și fierbinte, sărat și fierbinte și așa mai departe la infinit, la fel de rece cu toate proprietățile sale , toate acestea, și în special fierbinte, care este factorul dominant în putere, și odată cu el boala crește în severitatea ei " Cunoștințele medicale reprezintă o înțelegere precisă și riguroasă a dietei adecvate și a măsurii sale măsurate Această acuratețe nu decurge din criterii abstracte sau ipotetice, ci doar din experiența concretă, "din bunăstarea corpului" (cum să nu audă ecoul lui Protagoras aici!) Jurământul Hipocratic Discursul medical, așadar, nu trebuie să se învârte în jurul esenței unei persoane în general, a cauzelor comportamentului său extern, ci ar trebui să pună întrebarea: ce este această persoană ca ființă fizică concretă în raport cu ceea ce mănâncă și bea, cu mod specific de viață și alte condiții "Cred", scria Hipocrate, "că știința, în nici un fel legată de natură, nu poate proveni din altceva decât medicină, acest lucru se poate realiza numai atunci când medicina însăși este dezvoltată pe baza unei metode exacte, din care suntem încă foarte departe de, adică de a obține cunoștințe exacte despre ceea ce este o persoană, despre cauzele care îi determină comportamentul și despre alte probleme similare " Lucrarea sa "Epidemii" este o dovadă concretă a ceea ce cerea Hipocrate de la arta medicală, adică metoda empirică pozitivă în acțiune, o descriere sistematică și organizată a diferitelor boli - singurul adevărat fundament al artei medicale Această operă impresionantă este pătrunsă în întregime de un spirit care se exprimă concentrat în principiul care deschide colecția de aforisme ale sale: "Viața este scurtă, arta este veșnică, șansa este trecătoare, experimentul este riscant, este greu de judecat" Să ne amintim, de asemenea, cum a codificat Hipocrate "prognoze", care sunt un fel de sinteză a trecutului, prezentului și viitorului: doar în orizontul vizibil al trecutului, prezentului și viitorului unui pacient este un medic capabil să-i ofere o terapie impecabilă Jurământul Hipocratic Hipocrate și discipolii săi nu s-au limitat la faptul că medicinei i s-a dat statutul de știință teoretică, ci cu o strălucire, cu adevărat impresionantă, au definit carta etică a medicului, standardul înalt al datoriei morale, ca principală caracteristică a acestuia Pe fondul social bine distins al comportamentului medicilor (din cele mai vechi timpuri se obișnuia ca cunoștințele medicale să fie transmise de la tată la fiu, același tip de relație a fost introdus de Hipocrate între un student și un profesor), sensul jurământul poate fi formulat în termeni moderni destul de simplu: vindecător, amintiți-vă că pacientul nu mănâncă Descoperirea omului lucru sau mijloace, ci scopul, valoarea intrinsecă În general, sună așa: "Jur pe tămăduitorul Apollo, și Asclepius, și Hygieia, și Panacea, toți zeii și zeițele, îi chem să mărturisească că voi rămâne credincios acestui jurământ și înțelegerii semnate de mine în toate judecăţile mele şi dă-i toată puterea mea Îmi voi aduce aminte de cei care m-au învățat această artă și îmi voi împărți averea cu părinții mei și, dacă va fi nevoie, le voi întoarce datoria mea și îi voi primi pe urmașii lor, frații mei, ca parte și voi învăța ei această artă, dacă vor să o accepte fără a cere pedeapsă; Voi transmite învățături scrise și orale, precum și orice alt fel de cunoștințe, copiilor mei, precum și copiilor profesorului meu și altor elevi care au jurat să fie credincioși și folositori, dar nimănui altcuiva Îmi voi folosi toată puterea pentru a-i ajuta pe bolnavi și pentru a preveni nedreptatea și răul Nu voi aduce nimănui un medicament letal, chiar dacă mi-l va cere, nici nu voi da un asemenea sfat altuia, nu voi permite femeilor însărcinate să facă avort Îmi voi păstra viața și arta mea curată și sfântă Nu voi opera o persoană care suferă de pietre la rinichi, dar voi lăsa acest lucru în seama unor practicieni sofisticați În toate cazurile, merg în ajutorul bolnavilor, ferindu-mă de rău și nedreptate, în special de excitarea poftei în trupurile bărbaților și femeilor, liberi sau sclavi Și dacă se întâmplă să aud și să văd, la datorie sau în afara profesiei mele, ceva în relațiile mele cu oamenii care nu este supus dezvăluirii, voi păstra tăcerea și, ca secret sacru, îl voi păstra Și dacă rămân fidel acestui jurământ și nu mă umilesc, să-mi fie trimis tot ce e mai bun din această viață - arta și cinstea veșnică Dacă încălc jurământul, să fiu acoperit de dezonoare și de rușine Și astăzi, medicii depun Jurământul Hipocratic, care arată cât de mult datorează civilizația occidentală grecilor Tratat "despre natura omului" și teoria celor patru stări Medicina hipocratică a intrat în istorie ca o teorie a patru stări (sau lichide): "sânge", "flegmă", "bilă galbenă" și "bile neagră" În "Corpusul hipocratic" există un tratat numit "Despre natura omului", unde această teorie este exemplară "Despre natura omului" și Teoria celor patru stări lui Hipocrate, dar cel mai probabil autorul său a fost Polybius, ginerele lui Hipocrate "Natura umană" și "Medicina antică" sunt textual în planuri diferite De altfel, în ultima lucrare găsim o completare teoretică, un fel de schemă generală, în cadrul căreia se ordonează experiența medicală Hipocrate vorbește despre "lichide" fără a le sistematiza cantitativ și calitativ, precum și de influența caldului, a frigului și a anotimpurilor, ci doar ca coordonate externe Polibiu îmbină doctrina celor patru calități ale medicilor italieni cu cea a lui Hipocrate și obține următorul tablou Natura corpului uman constă din sânge, flegmă (flegmă), bilă galbenă și bilă neagră O persoană este sănătoasă atunci când aceste fluide sunt bine temperate unele cu altele, proporționale calitativ și cantitativ, iar amestecul este în echilibru Dimpotrivă, este bolnav când unul dintre aceste elemente este fie în exces, fie în deficiență, din care se pierde proporționalitatea Cele patru anotimpuri corespund celor patru fluide, precum și rece și cald, uscat și umed Graficul următor ilustrează legătura dintre aceste concepte cu unele explicații (primul cerc reprezintă elemente de origine italice, al doilea - calități corelate, al treilea - lichide, al patrulea - anotimpuri înrudite, ultimele două - temperamentele umane și predispozițiile lor corespunzătoare la boli S-ar putea completa schema cu o corelație cu vârsta unei persoane, dar acest lucru este de înțeles în sine; coincidența cu anotimpurile este remarcabilă) Această schemă simplă și clară și sinteza strălucitoare a teoriilor medicale bazate pe ea au garantat tratatului un succes imens Galen avea să apere mai târziu autenticitatea hipocratică a acestui tratat și să o completeze cu teoria sa despre temperamente, dar în așa fel încât schema să își păstreze sensul de "miliarit", un stâlp de piatră pe drumurile romane, adică un fenomen epocal în istoria medicinei de multe mii de ani Diagrama celor patru stări ale lui Hipocrate Partea a treia PLATON SI ORIZONTUL METAFIZICII Cel care ne spune să ne cunoaștem pe noi înșine, ne poruncește să ne cunoaștem mai întâi sufletul Platon Alcibiade cel Bătrân Acest sentiment - surpriză - este extrem de caracteristic filosofului: căci filosofia nu are alt început decât acesta Platon Thaetetus Platon (fragment din fresca lui Rafael "Școala din Atena") Capitolul șase PLATON ȘI ACADEMIA ANTICĂ Întrebare platoniciană Platon a fost un elev al lui Socrate și al lui Cratylus, un adept al lui Heraclit Înțelegerea filozofiei sale nu este ușoară, pentru că Platon nu avea prea multă încredere în stilou: atunci când sunt scrise, credea el, mesajele filozofice pierd cel mai important lucru Revoluția culturală, exprimată în conflictul vorbirii orale și scrise, l-a atins direct pe Platon În tradiția antică, vorbirea orală era cea mai privilegiată formă de comunicare Socrate a avut deplină încredere în dialectica orală Sofiştii, dimpotrivă, au indicat tocmai forma scrisă de comunicare, care era foarte comună la acea vreme Aristotel a acceptat o cultură pe deplin scrisă, a recunoscut scrisul ca mijloc privilegiat de comunicare și transfer de cunoștințe Platon a încercat să medieze și să conecteze cele două culturi, dar concluziile sale nu au fost acceptate de studenții săi Dialogurile platonice, împărțite în tetralogie, au ajuns până la noi Acest caz rar și fericit pentru antichitate ne pune probleme foarte dificile:!) să stabilim care dintre dialoguri sunt autentice; ) stabilirea succesiunii lor cronologice; ) să stabilească o relație între doctrinele filozofice care decurg din dialoguri și așa-numitele "teorii nescrise" (cele pe care Platon le-a expus doar oral în academie) Mărturiile indirecte ale ucenicilor vorbesc despre ei; In multe cazuri, reconstruirea acestor doctrine rezolvă probleme lăsate deschise în dialogurile în sine Platon urmează metoda socratică a dialecticii, făcând-o un nou gen literar Filosofia sa adoptă o dinamică exclusiv socratică, astfel încât cititorul este atras în cercul găsirii unei soluții maieutice la problemele puse explicit și nerezolvate Platon, de altfel, restabilește valoarea cognitivă a mitului ca o completare a logosului: sub forma mitului, filosofia platoniciană devine un fel de credință rațională Când mintea Platon își atinge limitele, poate încerca să le depășească intuitiv, folosind posibilitățile oferite de capacitatea de imaginație și de a crea mituri Viața și opera lui Platon Platon s-a născut la Atena în ( ) î Hr e Numele său real este Aristocle și a primit porecla "Platon", potrivit surselor, datorită unor date fizice - o frunte largă și un stil la scară largă (în greacă, "platos" înseamnă lățime și amploare) Tatăl a avut printre strămoșii regelui Kord, iar familia mamei s-a întors la regele Solon Platon a fost pregătit încă de mic pentru viața politică: nașterea, educația și obiceiurile personale au funcționat toate în aceeași direcție Aceste date biografice sunt importante pentru că au fost incluse în baza filozofiei sale Știm de la Aristotel că Platon a fost mai întâi elev al lui Cratylus, iar la de ani l-a cunoscut pe Socrate și l-a urmat pentru a se pregăti mai bine pentru o carieră politică prin filozofie Cu toate acestea, evenimentele i-au luat viața într-o altă direcție decât era planificată Platon a intrat în lumea politicii în ( ) î Hr e , când aristocrația era la putere, iar rudele lui Khar-mi d și Critiy erau în primele roluri în guvernul oligarhic Fără îndoială, experiența amară a violenței și a intrigilor judiciare nu a trecut fără urmă Deziluzia și pierderea definitivă a încrederii în politicienii atenieni au coincis cu evenimentul culminant, execuția lui Socrate în , pentru care democrații au fost făcuți la răspundere Platon nu a vrut să fie una cu politicienii și ignoranții militanti După moartea lui Socrate în , împreună cu tovarășii săi, s-a retras la Megara, unde a fost primit de Euclid, dar nu a rămas acolo mult timp Platon a vizitat Egiptul și Cirenea, deși tăce despre acest lucru în scrisorile sale autobiografice La de ani, a vizitat Italia, unde l-a cunoscut pe Pitagora Archytas, și a ajuns la Siracuza la invitația tiranului Dionisie I (Scrisoarea a VII-a povestește despre asta) Chiar înainte de călătorie, el a elaborat idealul unui filozof-conducător, detaliat temeinic în dialogul lui Gorgias Ostilitatea față de tiran a fost un rezultat firesc al comunicării, dar prietenia care a început cu Dion, o rudă a tiranului, a semănat în sufletul lui Platon o nouă speranță de a crește un student demn și de a vedea în sfârșit un filozof Întrebare platoniciană pe tron Între timp, comportamentul independent al lui Platon l-a înfuriat atât de tare pe Dionisie, încât, în răzbunare, l-a vândut pe filosof ca sclav ambasadorului spartan la Egina Este posibilă și o versiune mai prozaică, că Platon, a aterizat în Eghina, care a luptat cu Atena, s-a simțit ca un sclav din cauza umilinței Cu toate acestea, Annikeride din Cyrene i-a venit curând în ajutor, și-a eliberat și și-a luat prietenul Întors la Atena, Platon a înființat o academie într-un gimnaziu situat într-un parc plantat în cinstea eroului Academ (despre asta aflăm din dialogul "Menon") Academia a câștigat rapid popularitate: cei mai talentați oameni de diferite vârste s-au unit în jurul aceasta În î Hr e Platon a sosit din nou în Sicilia, unde Dionisie al II-lea a domnit deja, mai capabil și mai dispus decât tatăl său, conform lui Dion, la proiectele platoniciene Dar și de această dată totul s-a încheiat mai mult decât trist: fiul nu s-a îndepărtat de tatăl său Sub acuzația de conspirație, Dion a fost exilat, iar Platon aștepta soarta unui prizonier Doar pentru că era ocupat cu campaniile militare, Dionisie nu a putut să-i dea o lecție Așa că, scăpat de persecuție, Platon a ajuns din nou în Atena natală A întreprins a treia și ultima călătorie în , când în A-fines l-a întâlnit din nou pe vechiul său prieten Dion De la acesta din urmă, a aflat că Dionisie voia să se alăture înțelepciunii, iar Platon a reușit să-l convingă pe Dion să accepte invitația tiranului Împreună cu Dion, filozoful călătorește la Siracuza și aceștia acționează decisiv Dar miracolele nu se întâmplă, de data aceasta era aproape necesar să plătim iluzii cu prețul vieții Norocul a venit și de această dată în salvare în persoana lui Archytas și Tarantinii, care l-au smuls pe Platon din mâinile ucigașilor Cu toate acestea, Dion a devenit tiran în , dar i s-a permis doar patru ani să conducă Siracuza, pentru că în a fost ucis Platon s-a întors la Atena în și nu s-a mai despărțit de academie În î Hr e marele filozof a murit Scrierile lui Platon au fost norocoase, au ajuns în mare parte la noi Gramaticianul Thrasyll le-a grupat în nouă tetralogii: Eutifron, Apologia lui Socrate, Criton, Fedon IIО/ II ІІ'T' i n "Г"І •• Іhratil, eetet, Sofist, Іolitik "Parmenide", "Fileb", "Sărbătoare", "Fedrus" Platon "Alcibiade I", "Alcibiade al II-lea", "Hipparchus", "Iubitori (rivali)" "Feag", "Harmid", "Lachet", "Lysid" pr și pg-g •• "G' , " LL " Euthydemus, Irotagoras, orgii, Menon "Gippias cel Tânăr", "Gippias cel Bătrân", "Ion", "Menexen" ichlitophon, stare, nume, ichritia "Minos", "Legi", "Epinomide", "Scrisori" Interpretarea și evaluarea acestor scrieri a dat naștere la o serie întreagă de probleme, numite întrebarea platoniciană Problema autenticității în scris și evoluția creativă Sunt toate cele de scrieri cu adevărat ale lui Platon și, dacă nu, care dintre ele? Aceasta este esența problemei autenticității Criticii secolului trecut, blocați pe această problemă, au ajuns la extremism și hipercriticism, pentru că s-au îndoit de autenticitatea aproape tuturor dialogurilor Mai târziu, problema și-a pierdut claritatea, iar astăzi avem tendința de a considera toate sau aproape toate dialogurile ca fiind autentice A doua problemă se referă la cronologia compozițiilor Gândirea platoniciană s-a dezvoltat treptat prin autocorecție Datorită metodei stilometrice dezvoltate în secolul trecut (o comparație a trăsăturilor stilistice ale diferitelor perioade de creativitate), la această întrebare s-a răspuns în partea principală Dacă plecăm de la "Legi" - o lucrare cu siguranță târzie - atunci o analiză atentă a trăsăturilor sale stilistice face posibilă datarea altor lucrări pe baza criteriului contiguității Deci, ultimei perioade de creativitate, trebuie să atribuim dialogurile "Theaetetus", "Parmenide", "Sofist", "Politician", "Phileb", "Thy-mei, ichritii, Legi Se dovedește că stare aparține perioadei de mijloc a creativității, el este precedat de Phaedo, Iir, iar înaintea lor - Phaedrus orgii, cel mai probabil, a fost scrisă înainte de prima călătorie în Italia, iar "Menon" - imediat după întoarcerea sa "Cratylus " aparține perioadei de tranziție "Protagoras" desăvârșește o perioadă strălucitoare de creativitate timpurie Scurte dialoguri tinerețe discută probleme socratice Dialogurile "Parmenide", "Sofist", "Politician", "Phileb", care sunt maxim saturate de metafizică , sunt produse ale unei perioade mature Întrebare platoniciană creativitate O astfel de reconstrucție poate fi justificată într-un mod destul de convingător Scrieri și teorii nescrise Ultimele decenii au scos în prim plan problema teoriilor nescrise, care în general a complicat problema platoniciană Se crede în mod rezonabil că înțelegerea corectă a semnificației lui Platon în istoria antică depinde de soluția acestei probleme Surse mărturisesc că între zidurile academiei a predat cursul "Despre bine" și a dorit să-și păstreze forma orală Platon vorbea despre cea mai înaltă și ultimă realitate, despre fundamentele ultime și despre primele principii, care, în opinia sa, nu pot fi înțelese decât printr-un sistem de autoeducație extrem de dur Cunoașterea fundamentelor ultime nu poate fi transmisă prin text, din mână în mână, ca pe un lucru Doar un sistem complex de pregătire și cel mai strict autocontrol în dialogul viu al dialecticii orale pot crea condițiile necesare pentru asimilare În Scrisoarea VII, Platon scrie: "Cunoașterea unor astfel de lucruri nu este transferabilă, ca și alte cunoștințe; numai în procesul de conviețuire, după lungi dispute, ca o scânteie aprinsă, se naște un suflet care se înțelege de sine Astfel de lucruri sunt învățat numai împreună, dovedind, înțelegând adevărul și minciunile la baza realității, după o lungă și amănunțită verificare O astfel de persoană, dacă este un adevărat filozof, demn de acest nume și dăruit de la Dumnezeu, crede că un uimitor drumul se deschide înaintea lui, că trebuie să-ți încordezi toate puterile, iar dacă el nu este Dacă poate face tot ce poate, atunci nu este nimic în care trăi până când capătă capacitatea de a găsi singur calea de ieșire, fără un lider Stilul său de viață de zi cu zi este de așa natură încât îl face extrem de receptiv, memorabil, capabil de a gândi și a raționa: duce o viață moderată, sobră, urăște totul asta este contrar Cei care se prefac a fi filozofi creează diferite aparențe de cunoaștere, precum cei a căror piele este acoperită de bronz Văzând cât de mare trebuie să fie cunoașterea, cât de enormă lucrarea, cât de măsurat și moral trebuie să fie modul de viață, alții își imaginează că au auzit deja destule, că de acum înainte nu mai este nevoie de studii filozofice Platon Despre principalul lucru din nescris Platon a vorbit categoric: "Nu am scris nimic despre asta Și nu voi scrie niciodată" Cu toate acestea, studenții săi au lăsat unele înregistrări ale prelegerilor lui Platon, deși profesorul a condamnat astfel de înregistrări, considerându-le dăunătoare Trebuie avute în vedere doctrinele transmise prin tradiția orală, de altfel, unele dialoguri, considerate ghicitori, plasate în context cu învățătura orală, capătă un sens cu totul clar Socrate ca personaj în dialogurile lui Platon Potrivit lui Platon, este imposibil să scrii despre fundamentele ultime ale ființei Dar nici în ceea ce se poate consemna, nu a vrut să fie sistematic, a încercat să imite stilul socratic: întrebări, îndoială, pauze inevitabile, în golurile cărora pâlpâie imagini de adevăr Mayevtika te face să înveți să asculți vocea propriului suflet în căutarea dramatică a adevărului "Dialogul socratic" a devenit Platon, cel mai recunoscător elev, un gen literar Numai el a reușit să întruchipeze în dialog adevărata natură a filosofării, în lipsa căreia nu rămâne decât manierismul obișnuit În centrul dialogurilor lui Platon se află Socrate care vorbește cu unul sau mai mulți ascultători Pe lângă ei, există un alt personaj și interlocutor neschimbător - cititorul, acesta este cel care trebuie să decidă asupra majorității problemelor discutate Înțelegem că Socrate se transformă dintr-o personalitate istorică într-un erou al unui spectacol dialogic Prin urmare, Socrate în dialoguri este mai degrabă Platon, iar Platonul cunoscut publicului ar trebui interpretat în lumina lui Platon neînregistrat Este o greșeală să citești dialogurile ca pe o sursă autonomă a gândirii platoniciene, ignorând tradiția indirectă Noul și vechiul sens al mitului al lui Platon Filosofia s-a născut în procesul de izolare a logosului și de separare a acestuia de fantezie și mituri Sofiștii au oferit mitului funcții de iluminare rațional, dar Socrate a cerut o fundamentare strict logică a acestuia La început, Platon a împărtășit poziția lui Socrate, dar deja în dialogul "Gorgias" el restabilește drepturile mitului și îl folosește pe scară largă Rațiune pentru metafizică Nu înseamnă asta o regresie, un refuz parțial al filozofiei din propriile prerogative sau, în orice caz, neîncredere în propriile capacități? Hegel și adepții săi au văzut în mit un obstacol în calea gândirii platonice, o subdezvoltare și o incompletitudine a libertății logos-ului Platon supraestimează rolul mitului și unele dintre tezele orfismului Pentru el, un mit nu este doar o fantezie, ci mai degrabă o expresie a credinței și a predispoziției Începând cu Gorgias, filosofia platoniciană devine o formă de credință auto-clarificatoare Mitul caută claritate în logos, iar logos caută completarea în mit Când mintea se odihnește pe limitele propriilor capacități, mitul tinde să le depășească intuitiv, ridicând spiritul la înălțimea transcendenței Prin urmare, dacă îl înțelegem corect pe Platon, ar trebui să-i lăsăm mitului rolul său, precum și logos-ul său și să nu încercăm să-l scoatem pe unul în favoarea purității celuilalt Rațiune pentru metafizică A doua navigație Noutatea fundamentală a filozofiei platonice constă în descoperirea lumii suprasensibile, dimensiunea metafizică a ființei Platon ilustrează descoperirea sa cu imaginea celei de-a doua navigații Prima navigație a fost încredințată forțelor fizice ale vânturilor care împingeau nava: așa este desemnată filosofia naturaliștilor, explicând realitatea în termeni de elemente fizice (aer, apă, pământ, foc) și forțe A doua navigație a început când lipsea vântul și puterea fizică în condiții de calm, când se vâsla cu vâsle Așadar, filosofia minții încearcă prin forța sa să înțeleagă adevăratele cauze ale ființei, pe lângă cele fizice Când vine vorba de a explica de ce ceva este frumos, nu te poți limita la componente fizice, cum ar fi culoarea, forma etc Trebuie să te ridici la ideea de frumusețe Platon Planul suprasensibil al ființei se formează din lumea ideilor sau formelor descrise în dialoguri, primele principii ale Unului și Diadei, despre care vorbea doar oral Ideile platonice nu sunt concepte mentale, aceste entități există în și pentru ele însele într-un sistem ierarhic, arătat în imaginea Hiperuraniei, și ele constituie adevărata ființă În vârful lumii ideilor se află ideea de Bine, care coincide cu Unul Unul este principiul ființei, adevărul și tot ce are valoare Inteligibilul se naște din combinarea principiului Unului cu principiul Diadei, mare-în-mic, înțeles ca incertitudine și nelimitare Cel mai de jos nivel al lumii inteligibile este format din mulțimi matematice, numere și figuri geometrice Toate nivelurile realității au o structură bipolară, aceasta este sinteza Unului și Diadei, proporția lor corectă În dialoguri, aceste principii apar uneori ca limită și infinit, determinant și determinat Ființa este un amestec de limită și infinit În lumea inteligibilului, principiile superioare interacționează direct În lumea percepută senzual, Demiurgul acţionează ca un intermediar, care modelează "hora" în imaginea ideilor, adică materie primă fără formă Reducând modelele ideale la realitatea fizică, Demiurgul folosește modele geometrice și numere Medierea formațiunilor matematice ajută la transformarea lumii haotice a senzualului în cosmos, aducerea mulțimilor în unitate - așa apare ordinea Astfel, lumea sensibilă, ca imagine în mișcare a eternului, începe treptat să semene cu lumea inteligibilă Sensul metafizic al "a doua navigație" Am ajuns la punctul principal al filozofiei platonice, pornind de la care toate problemele capătă o nouă bază, un alt climat spiritual le declanșează soluțiile Este vorba despre descoperirea spațiului suprasensibil și suprafizic, o realitate necunoscută vechii filozofii a fizicii Naturaliştii, după cum ştiţi, au explicat totul prin cauze fizice: apă, aer, pământ, foc, cald, rece etc Chiar și Anaxagoras, care a înțeles mai bine decât alții necesitatea unui principiu rațional universal, nu a putut perfecționa această intuiție, a rămas în Justificarea metafizicii legătura tradițională cu principiile fizice Problema se află chiar la temelia ei: cauzele fizice și mecanice sunt definitive sau sunt doar co-cauze care însoțesc alte cauze superioare? Nu este cauza a ceea ce este mecanic și fizic în esență ceva complet nemecanic și non-fizic? Pentru a răspunde la această întrebare, Platon a întreprins o investigație pe care el însuși a numit-o a doua navigație Navigarea în josul vântului a fost numită prima navigație de către navigatorii antici Se știe că, în absența vântului, nava trece la controlul vâslei, de unde și termenul de "a doua navigație", sugerând puterea mușchilor umani În sistemul figurativ al lui Platon, filosofia fizicii și navigarea gândirii naturaliste au fost cele originale Contribuția lui Platon, fără nicio metaforă, a fost rezultatul propriilor sale eforturi, asta simbolizează imaginea celei de-a doua navigații Prima campanie s-a încheiat cu eșec: presocraticii nu au reușit să explice materialul prin același material senzual Prin golul rezultat, filosofia a intrat într-o nouă dimensiune a ființei - inteligibilul Detașarea de senzual a dus la o schimbare a axei filosofice către pur rațional și intelectual "Alții își distrug vederea privind direct la Soare, nemulțumiți cu reflectarea lui în apă sau în orice altceva Și m-am gândit cu teamă că s-ar putea să nu orbesc în sufletul meu, privind lucrurile cu ochii și încercând să ating cu sentimentele mele Am decis că este necesar să recurg la concepte abstracte și să luăm în considerare adevărul de a fi în ele, deși o astfel de asimilare este poate defectuoasă Nu sunt foarte sigur că cel care consideră a fi în concepte o vede mai bine în asimilare decât ca existent Am pornit în călătoria mea, luând de fiecare dată ca bază conceptul care mi s-a părut cel mai de încredere, accept ca adevărat ceea ce este în concordanță cu acest concept, fie că este vorba de o cauză sau de altceva, și ce nu este în concordanță cu ea, consider că este neadevărat face un lucru frumos, cu excepția prezenței frumosului în sine și a comunității de participare, indiferent de modul în care apare" (Phaedo, e) Să ne gândim la esența exemplului lui Platon Cum să explic frumusețea unui lucru? Un naturalist ar cere ajutor caracteristicile fizice de culoare, siluetă, miros etc Cu toate acestea, crede Platon, acestea sunt doar efecte secundare, co-cauze Pentru a fi autentic, motivul trebuie să fie inteligibil Așa este Ideea, forma pură, Frumusețea în sine Doar faptul prezenței ei Platon participarea, asemănarea cu aceasta și o anumită corelare vor ajuta la determinarea care dintre lucrurile percepute în experiență sunt frumoase Astfel, prin formă, culoare și proporții, începem să înțelegem cum trebuie să fie lucrurile pentru a fi numite frumoase Luați exemplul lui Socrate care își așteaptă sentința în închisoare De ce și cum a ajuns acolo? Corpul lui Socrate este format din oase, nervi, mușchi, articulații Mișcându-și picioarele, a intrat în celulă, unde îl găsim stângăcia unei astfel de explicații este evidentă pentru toată lumea, pentru că este clar că adevărata rațiune este de ordin moral Socrate a decis să se supună verdictului nerezonabil al judecătorilor atenieni, motivând în beneficiul non-violenței că însuși actul de supunere exterioară are puterea unui argument persuasiv Abia atunci au fost puse în acțiune picioarele, mușchii și așa mai departe Orice lucru, conform lui Platon, are un motiv metafizic similar A doua navigare a făcut posibilă înțelegerea celor două planuri ale ființei - vizibilul și fenomenalul, pe de o parte, invizibilul și inteligibilul, pe de altă parte Se poate susține că acesta a fost cel mai important punct al răsturnării dintre două curente diferite ale filosofiei occidentale, în măsura în care înțelegerea platoniciană a fost acceptată sau respinsă Semnificațiile termenului "idee" la Platon Semnificația celei de-a doua navigații va deveni mai clară atunci când vom încerca să înțelegem sensul termenului "idee" Din păcate, limbile moderne nu transmit exact înțelegerea platoniciană a acestui termen, așa că ar trebui să ne oprim asupra transliterației O traducere exactă a termenului este imposibilă, dar poate cel mai apropiat este cuvântul "formă" Prin idee înțelegem un concept, un gând, o reprezentare mentală, adică ceva ce duce la planul psihologic şi noologic Pentru Platon, ideea este subiectul specific al gândirii, acela către care gândirea este deschisă în mod ultim, fără de care gândirea nu poate fi gândită Ideea platoniciană, așadar, nu este o creație a minții, ideea este a fi, de altfel, ființă absolut adevărată, ceea ce este pe deplin confirmat de texte Termenii "idei" și "eidos" provin din grecescul іс/еіп, care chiar înainte de Platon însemna forma vizibilă a lucrurilor, i e figurație exterioară care poate fi percepută de ochi Ulterior, cuvântului "idee", sau "eidos", i s-a atribuit sensul unei naturi specifice, sau ființă interioară Rațiune pentru metafizică caracterul lucrurilor A doua utilizare, rar întâlnită înainte de Platon, devine stabilă mai târziu în uzul metafizic lingvistic Platon, vorbind despre idee, subliniază tocmai structura metafizică a lucrurilor, ca sinonim folosește termenii ousia - substanța sau esența lucrurilor, sau chiar physis - natura, realitatea lucrurilor Hiperurania sau Lumea Ideilor Natura non-fizică a ideilor Platon este definită prin termenii "idee", "formă", "eidos" Ideile platonice nu sunt doar reprezentări mentale, nu gânduri, ci la ce gândește gândul atunci când este liber de tot ceea ce este sensibil Esența lucrurilor face din fiecare lucru ceea ce este cu adevărat Platon folosește termenul de "paradigma", din care rezultă că fiecare lucru are propriul său model, un model de urmat Termeni nu mai puțin expresivi - "Frumos în sine", "Bun ca atare" - găsim la Platon Într-un sens distorsionat, ei au întâmpinat critici deja pe vremea lui Platon, deși au indicat doar absolutitatea, irelatibilitatea și stabilitatea idealului Ideile în sine și pentru ele însemnau că Frumosul și Adevărul nu depind de preferințele gustative ale individului, așa cum dorea Protagoras: erau prescrise subiectului într-un mod absolut Ideile ca atare nu sunt implicate în vârtejul devenirii și în vârtejul sensibilului Ceea ce este perceput de simțuri este frumos la început, dar în timp devine urât Prin urmare, cauzele lucrurilor care se schimbă nu pot fi cauze ultime și cauze ultime Un complex de idei cu caracteristicile descrise mai sus a intrat în istorie sub numele de Hyperuranium, deși, începând cu "Phaedrus", termenul nu este de fapt întotdeauna folosit corespunzător Rețineți că Hiperurania înseamnă sfera supracelestală, adică ceea ce este deasupra cosmosului fizic În fața noastră este o imagine mitică, care arată spre un loc care nu arată ca un loc Ideile sunt descrise în așa fel încât să nu găsim nimic obiectiv în ele: sunt non-spațiale, inteligibile și suprasensibile Platon nu se obosește să sublinieze că ideile sunt accesibile doar celei mai înalte părți a sufletului, adică deschis pentru o minte înțelegătoare Platon Structura lumii ideale Am spus de mai multe ori că lumea ideilor este formată dintr-o multitudine de idei pentru toate fenomenele variate: estetice, valori morale, corpuri, formule și figuri matematice și geometrice Ideile nu sunt generate de nimeni și de nimic, sunt indecompuse și neschimbabile, ca o ființă eleatică Distincția lui Platon între planurile senzuale și inteligibile ale ființei a depășit antiteza lui Heraclit și Parmenide Eleacii credeau, de asemenea, că numai inteligibilul este imuabil, dar aveau două probleme: cum este posibilă existența multora și cum este inexistența? Problemele sunt strâns legate și au o singură bază Platon, pentru a-și fundamenta propriul concept de pluralitate de idei, a trebuit să ofere propria soluție problemelor În Parmenide, cel mai complex dialog, el a criticat noțiunea eleatică de unitate Nu se poate gândi în modul absolutului, excluzând orice multiplicitate Nu există nimeni fără mulți și mulți sunt doar într-unul Problema pluralității în dialogul "Sofist" Platon se dezvoltă prin gura unui străin din Elea Nu există inexistență dacă este înțeleasă ca o negație absolută a ființei Dar la urma urmei, există o astfel de formă de inexistență ca excelența, de care eleacii nu au ținut cont Orice idee este diferită de alte idei, în acest sens este inexistența lor, fiind o afirmație a propriei sale ființe Platon a înțeles complexul de idei ca un sistem organizat ierarhic în care ideile de nivel inferior sunt subordonate celor mai înalte, până la Ideea cea mai perfectă și sublimă, care nu este condiționată de nimic și, prin urmare, este absolută În ceea ce privește culmea necondiționată a idealului, citim în Statul că aceasta este Ideea binelui Binele nu este doar fundamentul care face ideile cognoscibile, ci mintea capabilă să cunoască, dă naștere ființei și substanței Binele nu este o esență și nu o substanță, este mai presus de toate acestea, este demnitatea și forța ierarhiei Platon nu scrie nimic despre începutul absolut și necondiționat Preferă să aibă încredere în cuvântul viu Prelegerile "În jurul binelui" sunt cele care formează faza finală a gândirii platoniciene, aceste prelegeri mergând în paralel cu realizarea compozițiilor dialogice, începând cu "Statul" Rațiune pentru metafizică Diadă una-bună și nedefinită În teoria nescrisă, principiul superior se numește Unul Diferența este de înțeles, pentru că Unul absoarbe Binele, pentru că tot ceea ce este produs de întreg nu poate decât să fie bun Unului i se opune un alt început nelimitat și necondiționat - principiul pluralității Al doilea principiu se numește Dyad, dualitatea mare-mic, infinit de mare și infinit de mic, motiv pentru care este o dualitate nedefinită Combinația a două principii dă integritatea lumii ideale Unul afectează multiplicitatea nelimitată în spiritul limitării, adică ca principiu formal care stabilește limite, limite și formă Principiul multiplicității acționează ca un substrat, ca și materia inteligibilă, pentru a folosi terminologia ulterioară Ideile acționează astfel ca o acționare mixtă a două principii, limitarea și nelimitarea Unul, definind hotarele, actioneaza ca Binele, pentru ca prin el multitudinea de elemente fara forma capata forma, esenta, ordinea, perfectiunea si cea mai inalta valoare Deci, Unul este: ) principiul ființei, pentru că este esența, substanța și ideea; ) principiul adevărului și al cunoașterii, căci numai anumite lucruri pot fi cunoscute cu succes; ) principiul valorii, întrucât definitul este ordinea și perfecțiunea, i e întotdeauna ceva pozitiv Această teorie, după cum au observat Aristotel și alți comentatori, poartă semnele influenței pitagoreismului Din punct de vedere metafizic, ea a reușit să traducă și să reflecte cu acuratețe caracteristicile speciale ale spiritului grecesc, care în diverse sfere ale vieții a căutat să găsească ordinea și proporția potrivită pentru toate prin impunerea limitelor și dezvăluirea certitudinii Amintiți-vă că entitățile matematice se află pe treapta cea mai de jos a ierarhiei mondiale Spre deosebire de numerele ideale, aceste entități sunt multiple, deși sunt inteligibile (există multe unități, cum ar fi, de exemplu, triunghiurile) Platon numește aceste concepte intermediare, ele stau între idei și lucruri Platon Geneza și structura lumii percepute senzual Făcând a doua navigație, am urcat de la sensibil la cauza sa - lumea inteligibilului După ce am înțeles structura lumii superioare, este mai ușor de înțeles natura și structura lumii simțurilor Dacă lumea ideală este formată de Unul ca principiu formal și Diada ca principiu material, atunci lumea fizică este formată și de principiile formale și materiale, doar că de data aceasta sunt percepute senzual În sfera inteligibilului, Cel a acţionat asupra Diadei nedefinite fără intermediari, căci ambele principii sunt inteligibile Altfel, se întâmplă pe tărâmul senzualului Materia percepută Platon o numește "hora", care înseamnă "spațialitate", doar vag participă la activitatea inteligibilului, se caracterizează printr-o mișcare haotică fără formă Deci, cum afectează ideile materialul, cum iese un cosmos senzual din haos? Conceptul de Demiurg Demiurgul, maestrul divin, Creatorul gânditor și voinic, luând ca model lumea ideală, a modelat cosmosul fizic din așa-zisul cor, adică materie Schema explicației platonice a originii lumii fizice este, așadar, destul de simplă: lumea ideală ca model, lumea fizică ca copie și Creatorul ca autor Modelul este etern, iar Creatorul este și etern, dar lumea sensibilă, produsul meșterului, este generată în sensul exact al cuvântului Deci, de ce a avut nevoie Demiurgul să genereze lumea? Răspunsul este acesta: lumea a fost născută de Creator pentru bunătate și dragoste pentru bine "Dumnezeu, dorind ca totul lumesc să devină mai bun, ca să nu rămână un singur lucru rău, a luat din lumea vizibilă ceea ce era deranjat, neliniștit și greșit și l-a scos din dezordine în ordine, a hotărât că va fii mai bun în acest fel De fapt, nu există nimic mai legitim decât să faci ceva mai bun decât a fost " suflet mondial Demiurgul, dorind binele, a făcut tot ce a putut Răul și tot ceea ce este negativ, rămânând în această lume, datorează existența spațialității haotice și a materiei senzuale Platon vi Cunoașterea, dialectica, arta și dragostea platoniciană face lumea vie și rațională și evaluează ceea ce este viu și rațional ca fiind mai perfect decât cel neînsuflețit și nerezonabil Demiurgul a dat lumii nu numai un corp imaculat, ci și un suflet și o minte perfecte Așa a apărut sufletul lumii și în el - trupul lumii Se dovedește că lumea este un fel de Dumnezeu vizibil, așa sunt corpurile cerești Deoarece creația divină este perfectă, lumea născută nu va dispărea niciodată Timp si spatiu Lumea inteligibilă este eternă, ceea ce înseamnă că nu este ceea ce a fost și va fi, ci este Lumea sensibilă există în dimensiunea spațială, pentru că este o imagine în mișcare a eternității, așa cum ceea ce este vine prin ceea ce a fost și va fi Mișcarea și generația caracterizează sensibilul Timpul a apărut împreună cu cerurile și cosmosul Înainte de nașterea lumii, pur și simplu nu exista timp Astfel, cosmosul ia naștere din lumea sensibilă, ordinea ei magnifică, semnificând triumful inteligibilului asupra necesității oarbe a materiei, victoria Demiurgului Cunoașterea, dialectica, arta și dragostea platonică Cunoașterea este o anamneză, o amintire a adevărului care a fost întotdeauna în suflet, pe care experiența concretă o reînvie din nou și din nou Platon interpretează teoria cunoașterii atât cu ajutorul miticului (sufletele corporale contemplă adevărul), cât și prin dialectică, prin eforturi personale O ființă care cunoaște trece prin mai multe etape: opinii (joxa), concepte științifice (episteme) și cunoaștere pură (noesis) Dialectica ca cunoaștere presupune două căi: ascendentă (sinoptică) - de la sensibil la idei, și descendentă (diaretică) - de la general la particular și special Dacă lumea este o copie a idealului, atunci arta este o dublă imitație, o copie dintr-o copie, ceea ce înseamnă o distanță de adevăr Frumusețea ar trebui căutată nu în artă, ci în erotică Esența iubirii platonice este strâns legată de căutarea Unului La nivel senzual, apare ca adevărată Frumusețe Eros este un demon care mediază între materialitatea brută și frumusețe, înțelepciune și ignoranță, Platon este fiul sărăciei (Repia) și al ingeniozității (Poros) Pe treptele iubirii, această forță atrage spre Frumos, iar apoi spre Binele însuși Anamneză Am vorbit despre inteligibil, structura lui și formele de reflectare în sensibil Acum trebuie să aflăm cum putem aborda lumea valorilor ideale Problema cunoașterii a fost pusă diferit de filozofi înainte de Platon, deși nimeni nu a reușit să obțină anumite soluții Platon a fost primul care a conectat problema cunoașterii cu lumea entităților ideale pe care le-a descoperit, deși concluziile sale nu pot fi considerate lipsite de aporii În dialogul "Menon" vedem prima abordare a problemei Sofiștii în toate modurile posibil convin de imposibilitatea unui studiu obiectiv, că pur și simplu nu există un adevăr unic Capcane din toate părțile: dacă găsim ceva, este doar pentru că era cunoscut dinainte; dacă, totuși, există ceva nou, atunci este imposibil să-l identificăm în absența unor mijloace eficiente de comparare și identificare În căutarea unei ieșiri din labirintul aporiei, Platon recurge la o metaforă strălucitoare și plină de duh: anamneza, rememorarea - aceasta este forma de reactivare a ceea ce a fost depozitat în adâncul conștiinței de secole Aici, în "Menon", sunt conturate modalitățile mitice și dialectice de rezolvare a problemei Platon exprimă mai întâi motivele orfico-pitagorice, conform cărora sufletul este nemuritor și se naște de multe ori Toată plinătatea realității este disponibilă sufletului atât pe această parte a lumii, cât și pe cealaltă Intrând în contact cu lumea, sufletul extrage adevărul din sine, această extragere poartă numele de amintire Imediat, în Meno, Platon întoarce logica în direcția opusă: ceea ce era o concluzie a devenit o ipoteză pentru o verificare atentă, iar premisa mitologică, în funcție de fundație, a devenit o concluzie Un experiment maieutic începe cu întrebări adresate unui sclav ignorant în geometrie Întrebările puse cu pricepere îl conduc pe sclav la rezolvarea uneia dintre teoremele lui Pitagora Deoarece sclavul nu a fost învățat geometrie, soluția nu a fost îndemnată de nimeni, atunci cunoștințele dobândite sunt meritul său propriu, ceea ce înseamnă că nu există nicio îndoială că sursa cunoașterii este un suflet capabil de amintiri Un sclav, ca orice persoană liberă, poate obține adevărul pe care nu-l cunoștea înainte, cu ajutorul celui drept Cunoașterea, dialectică, artă și dragoste platoniciană argumente încorporate În același timp, faptul prezenței adevărului în suflet nu este mai puțin important Găsim o reelaborare a conceptului de cunoaștere matematică în dialogul Phaedo Cu ajutorul simțurilor, știm despre existența unor lucruri egale, mai mari, mai mici, pătrate, rotunde și altele După ce am examinat cu atenție, descoperim o discrepanță între datele experimentale și conceptele pe care le avem Niciun lucru sensibil nu este perfect pătrat sau perfect rotund Totuși, acest lucru nu afectează conceptele noastre de egal, pătrat, rotund în precizia lor perfectă Trebuie concluzionat că există un anumit decalaj între conceptele noastre și datele experimentale: conceptele conțin ceva mai mult De unde vine acest plus? Dacă nu poate fi găsit în realitatea exterioară, atunci sursa lui este în noi Acest plus la conținut este departe de a fi subiectiv, deoarece ființa care cunoaște îl găsește, ceea ce înseamnă că precede experiența individuală Sentimentele furnizează date haotice imperfecte, dar mintea pătrunde adânc în propriile sale adâncituri, caută și găsește ca existent inițial ceea ce le dă formă și ordine Platon întărește această justificare prin studierea naturii conceptelor etice și estetice - frumos, adevărat, bun, sănătos Imaginile acestor valori sunt păstrate de suflet ca sursă pură de primăvară Metafizica viziunii ideale a lumii în integritatea ei este dată în dialogurile Fedru și Timeu Etapele cunoașterii: opinii și știință Ideea de anamneză explică însăși posibilitatea cunoașterii, a cărei garanție este intuiția inițială a adevărului în sufletul nostru Etapele și metodele specifice de cunoaștere sunt discutate în detaliu în "Stat", deși alte dialoguri nu ignoră acest subiect Platon pleacă de la poziția că cunoașterea este direct proporțională cu ființa Acela, a cărui existență se manifestă la maxim, este de recunoscut în cel mai bun mod Inexistența este deci absolut de necunoscut Întrucât între ființă și neființă există o mare sferă intermediară a devenirii, la fel între conștientizare și ignoranță există o formă intermediară de semicunoaștere, sau câmpul opiniilor, doxa Platon Opiniile sunt întotdeauna înșelătoare Se întâmplă că chiar și opiniile banale sunt utile și plauzibile, dar nu au garanții ale propriei acuratețe, prin urmare se disting prin instabilitate și neîncredere Pentru a comunica stabilitate, citim în Meno, este necesară o legătură cu o serie de cauze, un fundament cauzal Opinia este fixată prin intermediul epistemelor, un set ordonat de episteme rezultă în cunoștințe științifice Platon elaborează că opiniile sunt împărțite în eikasia (simple imaginație) și pistis (credințe) El numește cunoașterea științifică la nivel de mediere dianoia (raționamentul), când vine vorba de înțelepciunea pură, aceasta este cunoașterea Fiecare formă de cunoaștere corespunde unei forme de a fi ca realitate Imaginația și credințele se ocupă de umbre și imagini ale lucrurilor, obiectele matematice corespund cunoașterii dianoetice, cunoașterea noetică este o dialectică pură a idealului Matematica este un mediu deoarece mediază elemente vizuale și ipoteze teoretice Cunoașterea pură a idealului absolut, de care depinde totul, dă cunoaștere, desăvârșirea sa armonioasă este Ideea Binelui Dialectică În viața de zi cu zi, oamenii obișnuiți au suficiente credințe, opinii și imagini fanteziste Matematicienii se ridică puțin mai sus, dar vârfurile cunoașterii sunt deschise doar filozofilor adevărați Înțeleptul, lăsând fără regret orice senzualitate, se predă contemplației dezinteresate, culege cu ajutorul intuiției toate ideile pure, relațiile lor pozitive și negative, apoi urcă de la idee la idee până ajunge în vârf Platon numește calea ascensiunii către dialectica necondiționată, arta de a filozofa Dialectica ascendentă - de la senzual la ideal - este completată de dialectica descendentă - de la ideea cea mai înaltă prin diviziune până la rafinarea unei imagini detaliate a structurii ierarhice a lumii ideale În dialogurile din ultima perioadă, procesul diuretic este ilustrat în detaliu Vedem că noul sens al cuvântului "dialectică" este o consecință directă a celei de-a doua navigații a domnului Platon Cunoașterea, dialectica, arta și dragostea platoniciană Arta ca distanță de adevăr Explorând esența, rolul și valoarea artei, Platon o face dependentă de adevăr Incapacitatea de a face o distincție clară între adevăr și artă duce la o evaluare negativă a tot ceea ce este imitativ Arta ascunde adevărul, este o formă de cunoaștere neadevărată Minți, deci nu îmbunătățește natura umană, nu educă, ci corupe, tolerează abilitățile iraționale care sunt diametral opuse celor raționale Un poet devine poet dintr-un capriciu, și nu prin înmulțirea cunoștințelor Creând ceva, intră în frenezie, nu știe ce face, ceea ce înseamnă că nu își poate explica singur sau altuia esența a ceea ce a făcut Devine poet prin harul lui Dumnezeu, și nu prin cunoaștere Arta ca mimesis în cartea a X-a a "Statului" se numește imitație a senzualului Imaginea unei idei este la fel de departe de adevăr precum copia este de original "Dacă un artist sau un poet ar fi cu adevărat versat în ceea ce imită, atunci toate eforturile lui, cred, ar fi îndreptate spre creație și nu spre imitație Se știe că cel puțin unul dintre poeți, vechi sau noi - a redat sănătatea cuiva, ca Asclepius, sau a lăsa studenți? Dragă Homer, dacă nu ești pe locul trei din real în ceea ce privește perfecțiunea, atunci ai ști ce ocupații îi fac pe oameni cei mai demni în stat Ce fel de stat te recunoaște ca legiuitor al lor, căruia îi datorează totul? Italia și Sicilia consideră Charonda ca așa, noi suntem Solon, și tu cine ești? decât aurul, fă-i să se așeze să-i urmeze necruțător și să învețe din lor?" Stat, carte Î , s, s De trei ori îndepărtați de adevăr, preoții artei toarnă apă, după Platon, în moara departe de cea mai nobilă parte a sufletului, de aceea trebuie alungați din starea ideală Filosoful, observăm, neagă valoarea inerentă a artei Trebuie să slujească binelui și adevărului; lăsată în sine, devine falsă și vicioasă Pentru a preveni acest lucru, arta trebuie să fie ghidată de filozofie Poetul trebuie să se ghideze după reguli filozofice - Platon Retorica, conform lui Platon, în pretențiile sale de a convinge pe toată lumea de totul este și mai îndepărtată de adevăr Fiind ignorant, retorul joacă cu prejudecățile mulțimii, face publicul să creadă în propriul drept de a-i învăța pe alții Retorica, folosind credulitatea și ușurința naturii umane, cu răutate și adesea nu fără succes creează aparențe de adevăr Nici măcar bufonii de farsă și alți miniștri ai artei nu sunt capabili de această josnicie O sentință aspră este dată retoriștilor de către Platon în dialogul "Gorgias", deși în "Fedra" retorica, care servește adevărului, este foarte apreciată, căci poate fi și sora dialecticii Dragostea platoniciană ca cale ilogică către absolut Tema frumosului, dimpotrivă, nu are nicio legătură cu arta lui Platon Frumusețea trăiește lângă Eros și iubire Iubirea senzuală este ca o punte care leagă o persoană de lumea suprasensibilă Aceasta este puterea aripilor care se ridică la esența metaempirică a ființei Pentru orice grec, nu există Frumusețe în afara Binelui, așa că Erosul devine o cale ilogică către Absolut și o poartă specială către o altă lume Analiza dragostei nu poate decât să încânte, dintre toate paginile scrise de Platon, dedicate esenței iubirii, cea mai inspirată și mai frumoasă Nu Bun și nu Frumusețe, Dragostea este o sete pentru amândoi Fiind între divin și uman, între moarte și nemurire, eroticul, ca un fel de demonic, leagă cei doi poli Filosoful este purtătorul iubirii în sensul cel mai precis al cuvântului Înțelepciunea - Sophia - este deținută numai de Creator Ignoranța este soarta celor lipsiți de înțelepciune Filosoful este între ignoranță și înțelepciune Dându-și seama de imposibilitatea de a deține adevărul, este obsedat de o pasiune pentru el, o sete nesățioasă face din viața lui un impuls continuu Totul este ca într-un roman de aventură de dragoste: pasiune, iubit, urmărire, eșecuri, încercări, atacuri, înfrângeri etc Dragostea cunoaște multe drumuri și multe niveluri diferite de bunătate, doar un iubit adevărat știe să depășească totul și să vadă Bunătatea absolut frumoasă în vârf Cea mai de jos treaptă de pe scara iubirii este dorința fizică de a poseda un corp frumos, de a concepe un alt corp în el Dorința de nemurire se manifestă în ea, deoarece chiar și o concepție muritoare dă forma eternului Pe Concept uman din a doua etapă, suntem vrăjiți nu de trup, ci de suflet Semințele unei astfel de feerie non-carnale germinează în spațiul spiritului Printre astfel de îndrăgostiți vedem naturi artistice, paznici ai legii și ai justiției, purtate de știința pură În vârful scărilor ne așteaptă strălucirea orbitoare a ideii de Beauty-Absolute În dialogul cu Phaedrus, Platon leagă conceptul de Eros cu teoria memoriei Sufletul în viața sa inițială cunoștea lumea ideală, vedea Hyperurania După ce și-a pierdut aripile și s-a unit cu trupul, a uitat de tot Cu toate acestea, în reflecție, începe treptat să-și amintească ceea ce a văzut deja Specificul frumuseții este că reamintirea acesteia este extrem de vizuală și delicios de dulce Strălucirea Frumuseții ideale într-un corp concret și viu inflamează sufletul, îi cresc aripi Dorința de a se ridica, de a zbura și de a se întoarce acolo unde nu era destinat să rămână a fost născută de Eros Le întoarce oamenilor aripile lor străvechi, le amintește de scopul lor de a trăi printre zei, sporește nostalgia pentru Absolut Concept uman Concepția platoniciană despre om se bazează pe natura sufletului și a corpului de ordin diferit Trupul este temnița sufletului, de unde tema constantă a fuga de tot ceea ce este trupesc și lumesc, motivul asimilării cu divinul Teoriile nemuririi sufletului, transmigrarea sufletelor și destinele eshatologice sunt strâns legate de conceptul de metempsihoză Ideile sunt cauza tuturor lucrurilor; din punctul de vedere al ontologiei, aceasta este poziţia monismului Cu toate acestea, componenta Orfism introduce un contrast ascuțit între sufletul suprasensibil și corpul sensibil Trupul nu este doar sălașul sufletului în slujba acestuia din urmă, așa cum credea Socrate Este un mormânt, o închisoare, moarte spirituală Platon se referă la Euripide: a trăi nu înseamnă a muri, iar a muri nu înseamnă a renaște? Moartea trupului deschide sufletului o nouă viață Rădăcina tuturor relelor, a patimilor nesănătoase, a ostilității, a ignoranței, a nebuniei, Platon o vede în trup În timp, această temă își pierde claritatea, deși rămâne o linie ascuțită între esența inteligibilă suprasensibilă și corporalitatea senzuală Platon Sufletul fuge de trup, acest lucru este discutat în detaliu în Phaedo Un adevărat filozof nu are atașamente lumești, adevărata filozofie este un exercițiu de moarte Moartea este episodică, viața spirituală este eternă Sensul paradoxului se păstrează și în perspectiva inversă: un filosof este cel care se străduiește pentru o viață autentică în spirit Dar a găsi spiritul înseamnă a pierde trupul Sensul de a scăpa de trup este de a deveni asemenea lui Dumnezeu, măsura tuturor lucrurilor, și de a dobândi o ființă ideală prin virtute și cunoaștere Cunoașterea ca purificare a sufletului și dialectica ca convertire Socrate considera că grija propriului suflet este cea mai înaltă datorie morală A avea grijă de suflet, adaugă Platon, înseamnă a avea grijă de puritatea lui Originalitatea misticismului platonician constă în accentul pus pe puterea catharsisului în căutarea științifică și ascensiunea către cunoaștere Procesul de explorare inteligentă a lumii devine în cele din urmă un proces de transformare morală Virtutea constă în faptul că din lumea iluziilor intrăm treptat în lumea reală Dialectica dă eliberarea de lanțurile senzualului, ceea ce face posibilă participarea la adevărata ființă a Binelui cel mai înalt Vedem la Platon sensul inițial al conceptului de "transformare", care devine apoi central în creștinism Nemurirea sufletului Pentru a fundamenta moralitatea, a fost suficient ca Socrate să se concentreze asupra sufletului ca esență a omului Nu este atât de important dacă sufletul este muritor sau nu, pentru că virtutea se răsplătește pe sine, pe măsură ce se dezvăluie și pedepsește viciul Descoperirea metafizicii și a nucleului orfic l-a forțat pe Platon să se concentreze asupra problemei nemuririi El a contracarat amoralismul politicienilor sofiști cu argumente puternice în favoarea incoruptibilității a tot ceea ce este spiritual; dialogurilor "Me-non, Sredon, Phaedrus, eu afirm" sunt dedicate acestui subiect Sufletul uman are capacitatea de a capta imobilul și eternul Totuși, pentru o asemenea capacitate, sufletul trebuie să aibă o natură asemănătoare, altfel percepția eternului este imposibilă Prin urmare, sufletul este la fel de neschimbător ca eternitatea lui familiară În "Timaeus" sufletele apar generate de Demiurg împreună cu sufletul lumii Sufletul are un început în timp, dar moartea nu are putere datorită statutului divin, ca tot ceea ce produce direct Concept uman / dar Demiurgul Oriunde începe Platon, concluzia este aceeași: existența sufletului are sens doar ca ceva care nu este supus corupției și negăturii Metempsihoza și soarta sufletului după moarte Soarta postumă a sufletului îl fascinează în special pe Platon; sub forma diverselor mituri, se dezvoltă într-un tipar bizar De la orfi, filosoful a preluat ideea migrației sufletelor de la un corp la altul, ideea multor nașteri În dialogul "Phaedo" citim că sufletele corupte de patimi, pofte, plăceri, iar după moarte nu pot găsi pacea Ei hoinăresc ca niște fantome până preiau alte trupuri, la fel de proști ca în viața anterioară Doar sufletele virtuoase au șansa de a se conecta cu corpurile blânde și pașnice ale oamenilor demni Pentru cei care și-au curățat corpul complet și au iubit înțelepciunea sfântă, un trib înalt de zei va deveni disponibil În Republica, Platon vorbește despre un al doilea tip de reîncarnare, diferit de primul Limitarea cantitativă a sufletelor și nevoia de ordine în răsplata cerească a meritului l-au forțat pe Platon să ia calcule Întrucât o viață nu depășește o sută de ani, viața extraterestră trebuie să aibă o durată de zece ori mai mare, adică o mie de ani (după magia numerelor pitagoreice) Pentru sufletele care poartă povara păcatelor grave, pedeapsa este nelimitată În general, la sfârșitul ciclului de o mie de ani, sufletele trebuie să se întoarcă, pentru a se încarna apoi din nou Sufletele cad apoi în trupuri, apoi urcă spre cer Mitul Erei ("Statul") și mitul carului înaripat ("Phaedrus") sunt consacrate ciclului cosmic - împreună cu individul - al reîncarnărilor Mitul Erei Din când în când, sufletele se adună pentru judecata lui Dumnezeu pentru a determina soarta fiecăruia dintre ele Potrivit tradiției grecești, printre zeii aflați în această situație, principalul este zeița Ananka (Necesitatea), iar împreună cu ea fiica ei Moira Lachesis În același timp, omul nu alege dacă să trăiască sau să nu trăiască, dar sufletele sunt libere să aleagă: să trăiască în dreptate de dragul binelui sau în vicii de dragul răului Platon "Deasupra fiecăruia dintre cercurile fusului stă o sirenă; rotindu-se, fiecare dintre ele scoate un sunet de aceeași înălțime Din opt sunete se obține o armonie armonioasă Lângă sirene, la distanță egală, trei moire, fiicele lui Ananka, stau pe tronuri: Lachesis, Clotho si Atropos Toti sunt albi si cu coroane pe cap La cantarea sirenelor,Lachesis canta trecutul,Clotho prezentul,Atropos viitorul Din cand in cand Clotho atinge marginea exterioară a fusului cu mâna dreaptă, ajutând să se rotească, Atropos cu mâna stângă face același lucru cu cercurile interioare, iar Lachesis atinge mai întâi pe unul, apoi pe celălalt Ghicitorul a aranjat sufletele în ordine, a luat o mulțime și paradigme de vieți din genunchii lui Lachesis, a urcat pe o platformă înaltă și a spus: "Cuvântul fiicei lui Ananka, fecioara Lachesis Suflete de o zi! Iată începutul unei alte rânduri, primejdioase pentru neamul muritor Nu geniul te va determina prin tragere la sorți, dar îl vei alege singur Cine trage primul va fi primul care își va alege viața viitoare Virtutea nu este o proprietate a unei singure persoane, toți, cinstindu-l sau ignorând-o, se vor împărtăși din ea mai mult sau mai puțin Va fi vina celui care alege, Dumnezeu nu este vinovat După ce a vorbit, ghicitorul a tras la sorți în mulțime, fiecare a tras la sorți, cu excepția lui Er, care nu avea voie A devenit clar pentru oricine a ridicat ceea ce era în ceea ce privește tragerea la sorți Ghicitorul a așezat mostre de viață pe pământ într-o cantitate mai mare decât numărul celor prezenți Mostrele au fost foarte diferite: viețile diferitelor animale și oameni Printre acestea se numărau și viețile tiranilor care au trăit toată viața sau și-au încheiat zilele în sărăcie, exil și sărăcie Au fost și viețile celor care au devenit faimoși pentru aspectul lor, frumusețea, puterea în competiții, generozitatea și vitejia strămoșilor lor A existat, de asemenea, un tipar de viață pentru oamenii discreti, precum și pentru femei Cu toate acestea, depozitul mental a determinat dacă o persoană ar alege un alt mod de viață Totuși, bogăție și sărăcie, boală și sănătate, stări intermediare - totul a fost intercalat aici Pentru o persoană, dragă Glavkon, pericolul este tocmai aici, prin urmare, trebuie avut grijă să deveniți un student și cel mai bun expert pentru a recunoaște un mod de viață demn și vicios și întotdeauna și oriunde alegeți ce este mai bun dintre posibil Având în vedere acest lucru, este important să înțelegem ce este frumusețea, dacă în legătură cu sărăcia sau bogăția sufletul creează răul sau binele, ce înseamnă noblețea sau josnicia, viața privată, pozițiile publice, puterea și Concept uman slăbiciune, susceptibilitate la cunoaștere și mediocritate Proprietățile naturale ale sufletului și calitățile dobândite ajută o persoană să facă alegerea corectă Trebuie să mergi în Hades cu o convingere la fel de tare ca un diamant, pentru ca răul să nu învingă, soarta unui tiran să nu sufere Atât în această viață, cât și în viitor, trebuie să fie capabil să aleagă calea de mijloc și să evite extremele Aceasta este cea mai mare fericire a omului Atunci ghicitorul a spus: "Pentru cel care va alege ultimul, nu există o soartă atât de rea, dacă alegi cu înțelepciune și trăiești după severitate Dacă alegi primul, nu fi neatent și dacă alegi ultimul , până la urmă - nu dispera!" După aceste cuvinte ale ghicitorului, s-a apropiat cel care i-a tras la sorți pe cel mai puternic tiran Din nebunie și nesățietate, a ales soarta devoratorului propriilor copii și tot felul de alte nenorociri A început să-și bată pieptul, dând vina pe soartă, pe zei, pe toată lumea, cu excepția lui însuși În general, dacă o persoană a filosofat cu pricepere și i-a căzut soarta nu din ultimul, atunci, conform știrilor din altă lume, va fi fericit pe pământ, iar drumul lui de aici încolo și înapoi nu va fi spinos și sub pământ, ci chiar și ceresc Spectacolul alegerii unei destine, a spus Er, a fost jalnic, amuzant și ciudat În cea mai mare parte, alegerea corespundea obiceiurilor vieții anterioare Sufletul fostului Orfeu a ales viața de lebădă din cauza urii față de sexul feminin: sufletul său nu dorea să se nască dintr-o femeie Er a văzut că sufletul lui Famirid a ales viața unei privighetoare Sufletul cu al douăzecilea lot a ales viața unui leu; era sufletul lui Aiax, fiul lui Telamon Undeva printre ultimii a văzut sufletul lui Tersite, râsul universal, ea s-a îmbrăcat ca o maimuță Sufletul lui Ulise, amintindu-și greutățile anterioare și lăsând deoparte ambiția, rătăcit mult timp în căutarea vieții unui om obișnuit; în sfârșit l-a găsit, zăcând undeva și nefiind nevoie de nimeni Sufletele diferitelor animale au trecut unul în celălalt, cei nedrepți - în sălbăticie, iar cei drepți - în cei blânzi, într-un cuvânt, au avut loc tot felul de amestecări Când sufletele și-au făcut alegerea, în ordinea loturilor au început să se apropie de Lachesis Ce geniu și-a ales sufletul, pe acela îl trimite cu el ca paznic al vieții și executor al alegerii făcute Acest gardian conduce sufletul de mână la Clotho, unde se întoarce fusul Deci soarta aleasă prin tragere la sorți este confirmată După ce s-a alăturat lui Klotho, el conduce sufletul spre firul lui Atropos, ceea ce face firele vieții și mai puternice Platon De aici, sufletul, fără să se întoarcă, merge la tronul lui Ananki și trece prin el Apoi, toate împreună, sufletele, în căldură și căldură cumplită, merg în valea Lethe, unde nu sunt copaci sau altă vegetație Seara sunt situate în apropierea râului Amelet, a cărui apă nu este păstrată în niciun vas Toată lumea trebuia să bea acea apă Cine a băut fără măsură, a uitat totul Când toată lumea s-a culcat, la miezul nopții a izbucnit un cutremur Dintr-o dată, toți au fost duși în direcții diferite, în locurile în care cineva era sortit să se nască, așa că s-au împrăștiat pe cer ca stelele Eru nu avea voie să bea această apă Nu știa unde și cum s-a întors sufletul în trup Trezindu-se brusc în zori, s-a văzut pe rug Convinși că sufletul este nemuritor și poate îndura orice rău și bine, cu toții ne vom ține de calea cerească și vom respecta dreptatea în toate felurile posibile, alături de raționalitate, astfel încât cât vom fi aici, să fim prieteni cu noi înșine și cu zeii Câștigând recompense pentru noi înșine, ca și câștigători la concursuri, strângând cadouri, atât aici, cât și în acea rătăcire de o mie de ani vom fi bine" (Platon, Stat, e - d) Mitul carului înaripat În dialogul "Fedrus" Platon a oferit o altă versiune a ființei de altă lume Poate că a încercat să explice de ce sufletele sunt conectate cu corpurile, care este motivul relației lor cu divinul Atâta timp cât sufletul i-a urmat pe zei în toate, el a trăit în rai Ea a căzut și s-a alăturat trupului când a cunoscut păcatul și vinovăția Platon aseamănă sufletul cu un car înaripat tras de doi cai și un car Caii care poartă sufletul unei persoane sunt de diferite rase: unul bun, celălalt răi, pentru că trage fie în jos, fie în lateral Șoferul este mintea, caii simbolizează dorințele și partea supărată a sufletului La început, sufletele urmează cărările cerului, pe calea zeilor, contemplând Hyperurania și valea Adevărului Cu toate acestea, natura noastră rea (cal plebeu) și se luptă în jos Așa că se dovedește că unele suflete nu pot ajunge la adevăr: în zdrobire se zdrobesc între ele, în lupte și lupte se rup aripile, sufletele grele cad la pământ În compania zeilor și a demonilor buni, rămân suflete care au cunoscut valea adevărului și a existenței reale După moarte, viața umană răspunde judecătorului suprem - Ananka (Necesități) și primește Statul ideal şi formele sale istorice / din pedepsele și răsplățile ei după meritele pământești După un ciclu de o mie de ani, sufletul se va întoarce la judecată pentru o nouă încarnare După zece mii de ani, toate sufletele își recapătă aripile și se întorc în sânul zeilor Excepția privilegiată este soarta sufletelor filozofice: ele dobândesc aripi după numai trei mii de ani Rezultatele escatologiei platonice Miturile invită întotdeauna la credință, dar numesc și rațiune Viața pământească a omului este un test Când calea se termină, prin moderație și neînfrânare, dreptate binevoitoare și invidie neplăcută, se duce la îndeplinire o judecată nepământeană Nu contează deloc al cui suflet este monarhul sau ultimul dintre săraci O viață trăită pe nedrept condamnă sufletul la o ședere veșnică în Tartar O persoană parțial justă va primi o pedeapsă temporară Un suflet curățat de vinovăție va primi tot ce merită Fericirea așteaptă sufletele celor drepți Este imposibil să nu lămurim: pentru a recunoaște gradul de superioritate, sufletele trebuie să treacă proba martiriului Nu există altă cale de la neadevăr la adevăr Statul ideal și formele sale istorice Între cele trei părți ale sufletului (voință, furios și rațional) și cele trei clase ale statului ideal (artizani, paznici și conducători), crede Platon, există o corespondență clară Sufletul este moderat și nobil la acei artizani și negustori care știu să-și controleze propria lăcomie Sufletul este curajos în acei gardieni care știu să reziste în mod adecvat pericolelor Sufletul se distinge prin înțelepciune în acei conducători care acționează în conformitate cu rațiunea Polisul - ca un singur suflet - este sănătos și puternic, atunci când fiecare își îndeplinește corect rolul și nu încearcă să ia locul altcuiva Statul, stabil și prosper, menține ordinea interioară printr-un program educațional clar Platon a intenționat să-i protejeze pe soldații- tutori de tentațiile proprietății private prin socializarea proprietății, soțiilor și copiilor Soare- Platon alimentația filozofilor conducători implica un sistem special de pregătire, un ciclu de cincizeci de ani de stăpânire a întregii înțelepciuni, pregătire dialectică și, cel mai important, contemplarea Binelui Republica platonica În dialogul "Gorgias" Platon, prin gura lui Socrate, vorbește despre sine ca fiind unul dintre puținii atenieni care știe ce este politica ca arta adevărată Politica este o artă de vindecare a sufletului, pentru că face sufletul cât mai cu adevărat filozofic și virtuos posibil Teza "Republicii" este tocmai aceasta: adevărata filozofie coincide cu adevărata politică Dacă un politician gândește ca un filozof, atunci statul lui este construit pe principiile bunătății și dreptății Este important să înțelegem aroma specială grecească a conceptelor de bază folosite de Platon Grecii antici au înțeles filozofia ca cunoaștere a întregului Existența umană se reduce la sufletul său Conceptul de individ și de cetățean coincid complet Orașul-stat este orizontul tuturor valorilor morale și singura formă posibilă de comunitate A crea o politică înseamnă a înțelege până la ultimul fundament al omului și locul său în univers În acest sens, statul este o fotografie gigantică a sufletului nostru Axa centrală a statului este justiția, ea conține răspunsul la întrebarea de ce și cum se naște și moare polisul perfect Fiecare dintre noi are nevoie de cei care furnizează hrană, haine, construiesc case Depindem de cei care protejează politica, precum și de cei care știu să conducă competent Prima clasă a politicii este formată din țărani, artizani și negustori, sufletele lor sunt primitive, căci sunt invidioși și știu doar să ia Virtutea le este dată numai sub forma disciplinei dorințelor și a capacității de a se supune celor mai înalți, așa cum ar trebui să fie Nu ar trebui să existe nici mai multe, nici mai puține bunuri materiale la dispoziție Dominatorul cu voință puternică a sufletului este caracteristic reprezentanților clasei a doua; ei ar trebui să fie ca câinii de rasă - ascultători și gata de luptă În cazul unui pericol intern sau extern, ei sunt în paza ordinii, de exemplu, nu trebuie să permită sărăcia excesivă și sărăcia în prima clasă, precum și un exces de lux la celălalt pol al societății Ei se asigură că toți cetățenii Statul ideal și formele sale istorice avea ocupaţii corespunzătoare înclinaţiilor lor naturale, iar statul avea să crească uniform şi fără excese Reprezentanții clasei a doua de proprietate sunt privați Numai cei care știu să-și iubească patria mai mult decât pe ceilalți, se disting printr-un zel deosebit și sunt capabili să contemple binele pot domni Virtutea lor este înțelepciunea, iar sufletul lor este deosebit de inteligent Aceasta înseamnă că, într-o politică perfectă, prima clasă ar trebui să se distingă prin cumpătare, a doua prin îndrăzneală și curaj, iar a treia prin înțelepciune Dreptatea conform acestei logici va fi armonia acestor trei virtuti, i e o situație în care niciunul din clasă și niciunul dintre cetățeni nu aspiră la locul altcuiva, fiecare este ocupat doar cu propria afacere și o face în cel mai bun mod posibil În fiecare dintre noi există o tendință care ne obligă să acționăm - aceasta este dorința O altă forță care reține dorințele este rațiunea, iar a treia este pasiunea Când fiecare parte a sufletului acționează conform naturii sale și este echilibrată de celelalte părți, atunci cetățenii și statul însuși sunt în armonie cu dreptatea Mai mult decât atât, dreptatea începe să se manifeste abia atunci când este înrădăcinată în suflet Nu trebuie să uităm că scara platoniciană a virtuților civice este strâns legată de distincția dintre părțile speciale ale sufletului: voinic (epithymeticon), pasional (thymoeides) și rațional (logistikon) În ceea ce privește educația cetățenilor, prima clasă nu are nevoie de pregătire specială, deoarece meșteșugurile sunt stăpânite pur practic Reprezentanții clasei a doua antrenează o parte a sufletului, datorită căreia devin mai puternici și mai curajoși Interzicerea proprietății private a însemnat că, potrivit lui Platon, politica era aceea de a deveni o familie imensă și prietenoasă, în care oamenii nu împart lucrurile în ale mele și ale tale, unde totul este al nostru Pentru clasa conducătoare, filosoful considera obligatoriu un drum lung de stăpânire a înțelepciunii filozofice Începând cu vârsta de de ani, exercițiile practice au devenit mai complicate, abia la vârsta de de ani o persoană se putea încerca ca manager Scopul educației este să se apropie de Bine, pentru că tocmai aceasta stă la baza politicii și a sănătății organismului politic La sfârșitul cărții a IX-a a "Republicii" citim că pentru apariția unui oraș ideal este suficient ca cel puțin o persoană să înceapă să trăiască după legile binelui, binelui și justiției Platon i"P " " " Iolitic şi legi La sfârșitul vieții, Platon a revenit asupra problemelor politice, dar numai din punctul de vedere al oamenilor reali, și nu al unui stat ideal Într-un stat ideal, legea este o modalitate de a traduce binele cunoscut în stat În realitate, puțini guvernează conform virtuții și științei, așa că este nevoie de o constituție scrisă pentru a stabili legea Există trei forme istorice ale constituției (ca imitații ale celor ideale): monarhie (condusă de unul), aristocrație (condusă de un grup de oameni bogați) și democrație (condusă de popor) Când elita conducătoare pierde din vedere interesul public, tirania, oligarhia și demagogia apar succesiv ca forme corecte inversate În cazul unui curs favorabil, este de preferat o monarhie; în cazul corupției, democrația aduce mai puțin rău, pentru că drept consolare, cel puțin prost, dar libertatea rămâne În "Legi" Platon dezvoltă conceptele de constituție mixtă și egalitate proporțională Tirania generează un exces de putere, iar demagogia - libertate excesivă Mijlocul de aur salvează și aici și nu constă deloc în egalitarism abstract Măsura tuturor lucrurilor, după Platon, este Binele divin și prosperitatea politicii Concluzie Patru semnificații ale mitului peșterii Principalul complot al "Republicii" este mitul peșterii În ea găsim o prezentare alegorică a metafizicii, epistemologiei, dialecticii și eticii platoniciene Oamenii trăiesc într-o peșteră, din care nu pot vedea intrarea, pentru că sunt legați de mâini și de picioare Chiar la intrare se află un puț de piatră, pe cealaltă parte a căruia oamenii se mișcă, purtând pe umeri statui și diverse obiecte Imaginați-vă în spatele acestor oameni un foc uriaș, iar deasupra lor - un soare strălucitor Viața este în plină desfășurare, oamenii discută ceva, iar vocea lor răsună în peșteră, pe peretele căreia captivii înlănțuiți văd pâlpâirea de umbre de neînțeles Concluzie În interiorul peșterii, umbrele par să fie singura realitate; neștiind nimic altceva, prizonierii iau proiecții de umbră și ecou sunete la valoarea nominală Să presupunem că unul dintre prizonieri aruncă cătușele, se obișnuiește cu o nouă viziune asupra lucrurilor Odată eliberat, este uluit de vederea flăcărilor focului și a razelor soarelui Trec minute de orbire și el înțelege că soarele este adevărata cauză a tuturor lucrurilor vizibile Ce înseamnă acest mit? Mitul sugerează gradația ontologică a ființei Umbrele de pe pereții peșterii sunt doar apariția lucrurilor, statuile sunt obiecte percepute senzual, meterezul de piatră este o linie de demarcație între felurile de ființă Oamenii din afara peșterii sunt ființe adevărate, care conduc la idei, dar soarele este ideea Binelui Trei etape ale cunoașterii Când suntem în lumea umbrelor, acesta este stadiul imaginației (eikasia) Vederea statuilor din afara peșterii dă stadiul credințelor (pistis) În razele luminii strălucitoare ale soarelui, cunoaștem semnificația ideală a ființei, iar aceasta este cunoașterea, dialectica și contemplarea pură Asceză, mistică și teologie Oamenilor materiale li se oferă numai viață de peșteră inteligibilul ne ridică deasupra materiei grosiere, prin asceză intrăm în lumea misticismului Transformarea completă are loc atunci când contemplați soarele divin-Bine Platon vorbește și despre posibila întoarcere în peșteră a fostului prizonier Filosoful-politician este cel care întinde o mână de ajutor celor care pierd în sclavie Dacă un politician nu iubește puterea și tot ce este legat de ea, ci oamenii, atunci va încerca să salveze și să-i aducă pe prizonieri la libertate Ce îl așteaptă pe cel care a coborât din nou din tărâmul luminii în tărâmul umbrelor? La început va orbi din nou, până când ochii lui se obișnuiesc cu coroana capului Prizonierii, nedorind să-și asume riscuri, pot prefera ignoranța fericită, încep să-l urmărească pe străin sau poate decide să-l omoare Cu toate acestea, Binele este real și orice încercare de a spune despre el merită să-ți riști viața Platon Academia Platonică și adepții lui Platon Prima academie a apărut în î Hr e Înainte de asta, în Grecia nu exista nimic de genul acesta La început, a fost o frăție sacră de oameni care și-au dedicat viața Muzelor și lui Apollo Nu pentru a culege diverse informații, ci pentru a forma oameni de un nou tip, capabili să renoveze statul - acesta era scopul academiei Locuitorii săi erau siguri că cunoștințele înnobilează oamenii, iar prin ei, societatea și instituțiile statului Oameni de cele mai diverse atitudini și formații s-au înghesuit la prima academie Platon a ținut prelegeri matematicienilor, astronomilor, medicilor, discuțiile creative nu s-au liniștit nicio clipă Matematicianul și astronomul Eudoxus din Cnidus nu s-a temut să-l critice pe Platon, profesorul său Cu toate acestea, începând cu anul , când Speusippus, nepotul lui Platon, a condus academia, a început lent declin al acesteia Negând lumea ideală, Speusippus a redus entitățile inteligibile la obiecte matematice Astfel, principiul cel mai înalt, care ținea organic împreună toate etajele metafizicii, a dispărut Xenocrate a condus academia între și El a introdus două principii - Unul și Diada - pentru a explica universul Împărțirea filozofiei în fizică, etică și dialectică a fost fixată datorită lui Xenocrates timp de cinci secole de dezvoltare a gândirii elenistice După Xenocrates, academia a fost condusă succesiv de Polemon, Crates și Crantor Au schimbat creația lui Platon dincolo de recunoaștere Semnele unei noi ere au început să domine modul de viață al oamenilor; epicurienii, scepticii și stoicii le-au dat o expresie mult mai vie ^ Platon (texte) Corelația dintre scris și vorbit Socrate Rămâne de înțeles dacă este potrivit să notăm discursuri sau nu, ce este bine și ce nu este bine Nu-i așa? Fedru Da Socrate: Pot să transmit doar că strămoșii noștri au auzit despre asta, că știau dacă este adevărat Dacă noi înșine am putea Despre nivelurile de cunoștințe pentru a afla înainte, ne-ar păsa de presupunerile umane? Fedru Amuzanta intrebare! Dar spune-mi ce spui că ai auzit? Socrate: Așadar, am auzit că lângă Navkratis egiptean s-a născut unul dintre zeii antici locali, căruia îi este dedicată pasărea numită ibis Și numele zeității însuși era Teut El a fost primul care a inventat numărul, numărarea, geometria, astronomia, pe lângă jocul de dame și zaruri, precum și scrisul Rege peste tot Egiptul era atunci Tamu, care domnea în marele oraș din regiunea superioară, pe care grecii o numesc Teba egipteană, și zeul său Amon Ajuns la rege, Teut și-a arătat abilitățile și a spus că ar trebui să fie transferate restului egiptenilor Regele a întrebat ce beneficii aduce fiecare dintre ei Teut a început să explice, iar regele, judecând după cele spuse de Teut, după părerea lui, dacă e bine sau nu, a învinuit ceva și a lăudat ceva Se spune că Thamus i-a spus lui Teutus multe lucruri bune și lucruri rele despre fiecare artă, dar ar fi prea lung să le spună Când a venit rândul scrierilor, Teut a spus: "Aceasta este știința, regele, îi va face pe egipteni mai înțelepți și mai reculeși, deoarece s-a găsit un mijloc pentru memorie și înțelepciune" Regele a spus: "Cel mai priceput Teut, unul este capabil să genereze obiecte de artă, iar celălalt este capabil să judece ce parte din rău sau beneficiu au pentru cei care le vor folosi Și acum tu, părintele literelor, afară de dragoste pentru ei, le-a dat exact opusul Vor insufla uitarea în sufletele celor care le-au învățat, deoarece memoria va fi lipsită de exercițiu: vor începe să-și amintească din afară, încrezători în scris, după semne străine , și nu din interior, prin ei înșiși Prin urmare, ați găsit un mijloc nu pentru memorie, ci pentru amintire Dăruiți discipolilor tăi înțelepciune imaginară, și nu adevărată Ei vor ști multe de la tine prin auzite, fără pregătire și vor par să fie cunoscători, rămânând în mare parte ignoranți, oameni greu de comunicat; vor deveni fals înțelepți și nu înțelepți Fedru Tu, Socrate, compune cu ușurință legendele egiptene și orice îți place Socrate Preoții lui Zeus din Dodona au spus că cuvintele stejarului au fost primele divinații Oamenii acelor vremuri - la urma urmei, nu erau la fel de destepti ca voi, cei de acum - se satura, dupa ei J Platon Academia Platon simplitate, a asculta un stejar sau o stâncă, dacă ar spune adevărul Și pentru tine, probabil, este important cine spune asta și de unde vine, pentru că te uiți nu numai dacă totul este într-adevăr la fel sau altfel Fedru Pe bună dreptate mi-ai reproșat, dar cu inscripțiile, se pare, așa stau lucrurile, cum spun tebanii Socrate Aceasta înseamnă că cel care se așteaptă să-și surprindă arta în scris și care, la rândul său, o trage din scris, deoarece se presupune că este păstrată în mod sigur și ferm Despre nivelurile de cunoștințe este acolo pentru viitor - amândoi sunt plini de inocență și, în esență, nu cunosc profeția lui Amon, deoarece pun discursul scris mai sus decât un memento al unei persoane care cunoaște ceea ce este scris Fedru Acest lucru este foarte adevărat Socrate: Aceasta, Fedro, este o trăsătură proastă a scrisului, cu adevărat asemănătoare picturii: creațiile ei stau ca vii și întreabă-le - sunt maiestuos și mândri tăcuți La fel este și cu compozițiile: crezi că vorbesc ca niște ființe raționale, dar dacă cineva întreabă despre ceva din ceea ce spune, dorind să învețe, întotdeauna răspunde la același lucru Orice lucrare, odată scrisă, este în circulație peste tot - atât printre oamenii care înțeleg, cât și în egală măsură printre cei care nu se cuvine deloc să o citească și nu știe cu cine să vorbească și cu cine să nu Dacă este neglijat sau certat pe nedrept, are nevoie de ajutorul tatălui său, dar el însuși nu este în stare să se apere sau să se ajute F e dr Și ceea ce spui este foarte adevărat Socrate Ei bine, de ce să nu aruncăm o privire la modul în care apare o altă compoziție, fratele primei, și cât de mai bună și mai puternică este prin natura ei? Fedru Ce fel de compoziție este aceasta și cum crezi că apare? Socrate Aceasta este compunerea care, pe măsură ce se dobândesc cunoştinţe, se scrie în sufletul elevului; este capabil să se apere și în același timp știe să vorbească cu cine trebuie, știe să tacă Fedru Vorbești despre vorbirea vie și animată a unei persoane informate, a cărei reflectare poate fi numită pe bună dreptate vorbire scrisă? Socrate Destul de bine Spune-mi asta: un fermier înțelept, căruia îi pasă de semănat și dorește o recoltă, va cultiva serios grădinile lui Adonis vara pentru plăcerea de a admira lăstarii buni timp de opt zile? Dacă face asta uneori, este doar pentru distracție, de dragul vacanței Dar cu seriozitate, seamănă acolo unde se cuvine, aplicând arta agriculturii și este mulțumit când semănatul i se coace în luna a opta Platon Fedru Desigur, Socrate, el va face un lucru cu seriozitate, iar celălalt doar așa cum spui tu Socrate Și un om care are cunoștințe despre ceea ce este drept, frumos, bun - ce, după părerea noastră, îi pasă de recoltele lui mai puțin decât unui fermier? Fedru În niciun caz Socrate Aceasta înseamnă că nu va scrie serios pe apă cu cerneală, semănând cu ajutorul unui baston de trestie compoziții care nu sunt capabile să ajute cu un cuvânt și să învețe corect adevărul Fedru Ar fi incredibil Socrate Cu siguranță Dar, probabil, pentru distracție, va semăna grădinile literelor și va începe să scrie; pentru că atunci când scrie acumulează un depozit de amintiri pentru el însuși pentru vremea când vine bătrânețea - epoca uitării - și pentru oricine îi calcă pe urme; şi se va bucura la vederea lăstarilor fragezi În timp ce alți oameni se complace în alte distracții, delectându-se cu petreceri și distracții similare, în loc de aceasta probabil că își va petrece timpul în acele distracții despre care vorbesc Fedru Distracția despre care vorbești, Socrate, este frumoasă în comparație cu acele distracții joase: căci este accesibilă numai celor care, deși se distrează cu scrisul, pot povesti dreptatea și tot ceea ce spui Socrate Așa este, dragă Fedru, dar, după părerea mea, astfel de studii vor fi și mai bune dacă folosești arta dialecticii: luând un suflet potrivit, o astfel de persoană cu cunoștințe în materie seamănă în el idei care se pot ajuta atât pe ei înșiși, cât și semănătorul, căci nu sunt sterpi, ele conțin o sămânță care va da naștere unor noi discursuri în sufletele altor oameni, capabile să facă această sămânță nemuritoare pentru totdeauna, iar proprietarul ei - cât de fericit poate fi o persoană Fedru Ceea ce spui acum este și mai bun Socrate Acum, Phaedrus, din moment ce suntem de acord cu asta, putem deja să judecăm că F e dr Despre ce? Socrate Da, despre ceea ce am vrut să luăm în considerare și ce ne-a condus la ceea ce tocmai am spus: trebuie să luăm în considerare reproșul pe care l-am făcut lui Lisias pentru că a scris discursuri și discursurile în sine - Pe etapele cunoașterii unele dintre ele sunt scrise cu pricepere, în timp ce altele nu Și ce corespunde regulilor artei și ce nu, mi se pare, a fost deja suficient de clarificat Fedru Da, se pare, dar amintește-mi exact cum Socrate În primul rând, trebuie să cunoaștem adevărul despre orice lucru despre care se vorbește sau se scrie; să fie capabil să definească totul conform acestui adevăr și, după ce a dat definiția, să știe să o subdivizeze în continuare în specii, până la ceea ce nu poate fi împărțit Natura sufletului trebuie considerată exact în același mod, căutând tipul de vorbire corespunzător fiecărui depozit natural, și în acest fel construiește și ordonează discursul tău Un suflet complex trebuie tratat cu discursuri complexe, variate, iar un suflet simplu cu altele simple Fără aceasta, este imposibil să stăpânești cu pricepere, în măsura în care natura o permite, tot felul de discursuri - nici pe cele menite să predea, nici pe cele pentru a convinge, așa cum a arătat toată discuția noastră anterioară Fedru Da, acum este destul de evident SOCRATE: Este bine sau rușinos să faci și să scrii discursuri când este pe drept condamnabil, iar când nu este, nu rezultă din cele de mai sus? F e dr Ce sa spus? Socrate Dacă Lisias, sau oricine altcineva, a scris vreodată sau va scrie, pentru persoane private sau pentru public, un eseu despre sistemul civil și va crede că totul este clar și corect fundamentat acolo, un astfel de scriitor merită cenzurat, indiferent de importanță fie că o exprimă cineva Într-un vis sau în realitate, să fii în întuneric despre dreptate și nedreptate, bine și rău - acest lucru cu adevărat nu poate decât să provoace cenzură, chiar dacă mulțimea a înălțat o astfel de persoană Fedru Desigur că nu Socrate Alții cred că într-un discurs scris pe orice subiect va exista mult divertisment, care nu a fost încă scris sau rostit în niciun discurs și poezie, care ar merita o atitudine serioasă (la urma urmei, discursurile sunt susținute fără cercetare și predare, cele mai bune pe care le au, rapsodicii știu pe de rost) Ei constată că numai în discursuri edificatoare, rostite de dragul învăţăturii şi înscrise cu adevărat în suflet, în discursuri Platon despre dreptate, frumusețe și bunătate există claritate și desăvârșire demnă de efort, El va spune despre astfel de discursuri că sunt ca proprii fii, mai ales despre vorbirea pe care el însuși l-a inventat, apoi despre urmașii și frații care s-au așezat cu merit în sufletele lui alti oameni Și își va lua rămas bun de la restul compozițiilor Așa este omul pe care tu și cu mine, Phaedrus, ne-am dorit să devenim Fedru Îmi doresc foarte mult să fie așa și mă rog pentru asta, Socrate Așa că este suficient să te distrezi cu raționamente despre discursuri Du-te și spune-i lui Lisias că tu și cu mine, coborând la izvorul nimfelor și la sanctuarul Muzelor, am auzit acolo voci care ne trimiteau la Lisias și la oricine alcătuiește discursuri, și chiar și la Homer, cei care compun versuri pentru cânt și nu pentru cântare Spune-i pe al treilea lui So-lon și celor care au scris eseuri despre sistemul civil sub formă de discursuri și au numit aceste discursuri legi Dacă un om scrie știind care este adevărul și își poate apăra ideile atunci când cineva le încearcă, dacă el însuși este capabil să sublinieze verbal slăbiciunile a ceea ce a scris, atunci ar trebui să fie judecat nu după scrierile sale, ci după scopul spre care sunt îndreptate eforturile sale Fedru Cum propui să-i denumești? Socrate Numele înțeleptului, după părerea mea, Phaedrus, este prea tare și nu se potrivește decât unui zeu Un iubitor de înțelepciune - un filozof sau ceva de genul - asta i se potrivește mai bine și sună mai bine Fedru Foarte potrivit Socrate Așadar, cei care nu au nimic mai valoros decât ceea ce au scris, care de multă vreme își întorc opera într-un loc și altul, acum lipind părți, acum distrugând, puteți numi pe drept fie poet, fie compilator de discursuri, fie legi? F e dr Cum altfel? Platon, Fedro, b - d Excelența dialogului oral Asta vreau să spun în general despre toți cei care au scris deja sau urmează să scrie și care pretind că știu la ce lucrez, pentru că fie au fost ascultătorii mei, fie au auzit despre asta de la alții, fie au ajuns în sfârșit la ei înșiși: după părerea mea, ei nu înțeleg absolut nimic în această chestiune La Despre nivelurile de cunoștințe ] Eu însumi nu am nicio înregistrare a acestor chestiuni și nu o voi face niciodată Ea nu poate fi exprimată în cuvinte ca restul științelor; numai dacă cineva este constant angajat în această afacere și și-a îmbinat întreaga viață cu ea, această conștiință se naște în el brusc, ca o lumină care strălucește dintr-o scânteie de flacără, și apoi se hrănește Și iată încă ceva ce știu: ce am scris și spus ar fi bine spus, dar știu și că ceea ce am scris prost mi-ar provoca cea mai mare durere Dacă mi s-ar părea că ar trebui să scriu sau să spun asta într-o formă pe înțelesul multora, ce lucru mai frumos aș putea face în viața mea decât să aduc un beneficiu atât de mare oamenilor dezvăluind tuturor în scris esența lucrurilor? Dar cred că o astfel de încercare nu ar aduce beneficii oamenilor, cu excepția câtorva care ei înșiși, la cel mai mic indiciu, sunt capabili să găsească toate acestea În rest, unii ar începe să disprețuiască în mod nepotrivit [filozofia], în timp ce alții ar fi umpluți cu o speranță înaltă, dar goală, că au învățat ceva important Căci există un motiv de nerefuzat care îl împiedică pe cel care îndrăznește să scrie ceva a fost; Am mai vorbit despre asta de mai multe ori, dar, se pare, trebuie spus acum Pentru fiecare dintre obiectele existente există trei etape din care se formează cunoașterea; al patrulea pas este cunoașterea însăși, în timp ce al cincilea trebuie considerat ca fiind cognoscibil în sine, ființă adevărată Deci primul este numele, al doilea este definiția, al treilea este imaginea, al patrulea este cunoașterea Dacă vrei să înțelegi despre ce vorbesc, ia un exemplu și aplică-l la toate De exemplu, un cerc este ceva rostit, numele lui este ceea ce am spus În al doilea rând, definiția sa constă din substantive și verbe "Acela ale cărui puncte extreme sunt peste tot la aceeași distanță de centru" este definiția a ceea ce se numește rotund, rotunjit și cerc Pe locul trei este extras, apoi șters sau întors și apoi distrus În ceea ce privește cercul în sine, acesta nu depinde de toate acestea, reprezentând cu totul altceva A patra etapă este cunoașterea, înțelegerea și opinia corectă despre acesta Toate acestea trebuie considerate ca ceva unificat, deoarece nu există în sunete și forme corporale, ci în suflete Datorită acestui fapt, este clar că este complet diferit atât de natura cercului în sine, cât și de acei pași care au fost discutați mai sus ] Platon Dintre acestea, înțelegerea este cea mai înrudită, apropiată și asemănătoare cu cel de-al cincilea pas, în timp ce orice altceva este mult mai departe de acesta Același lucru se poate spune despre figuri drepte sau rotunjite, flori, bune, frumoase și drepte, despre fiecare corp fabricat sau existent natural, foc, apă, despre fiecare ființă vie și despre caracterul sufletelor, despre toate acțiunile și sentimentele Cine nu are o idee despre acești patru pași nu va lua niciodată parte la cunoașterea perfectă a celui de-al cincilea Toate acestea au ca scop aflarea care este subiectul și care este esența lui, dar exprimarea verbală nu este suficientă aici Prin urmare, oricine cu rațiune nu va îndrăzni niciodată să exprime în cuvinte ceea ce a devenit rodul reflecției, mai ales într-o formă atât de inflexibilă precum semnele scrise Când, ca urmare a educației, nici măcar nu ne străduim să găsim adevărul, dar sunt mulțumiți de imaginile propuse, atunci nu ne vom părea ridicoli unii pe alții, dacă suntem întrebați de cei care, punând întrebări, pot zdrobi primii patru pași în fărâmițe Dar dacă începem să dăm răspunsuri cu privire la pasul al cincilea, explicându-l, atunci oricine ne critică va triumfa asupra noastră, iar cel care vorbește ca interpret - oral sau în scris - va expune în ochii majorității un ignorant, iar uneori ascultătorii nici nu ştiu că nu sufletul scriitorului a fost defăimat sau cel care a spus-o, ci caracterul insuficient al fiecăruia dintre cei patru paşi indicaţi Pătrunderea profundă în fiecare dintre aceste trepte, ascensiunea sau coborârea de la unul la altul dă naștere la cunoașterea perfectă, și apoi numai pentru cel care este înzestrat de natură Dar dacă cineva este prost din fire și așa este starea de spirit a celor mai mulți oameni în predarea și educarea moravurilor, sau dacă abilitățile au dispărut deja, atunci Linkei însuși nu ar putea face astfel de orbi văzători Într-un cuvânt, o persoană care nu are legătură cu filozofia, nici abilitățile bune, nici memoria nu poate fi legată de ea, pentru că filosofia nu își prinde rădăcini în suflete străine de sine Cei care nu s-au înrudit cu tot ce este drept și cu ceea ce se numește frumos, chiar dacă dau dovadă de abilitate sau memorie într-un fel, nu vor învăța niciodată, așa cum este necesar, o înțelegere adevărată a ceea ce este virtutea și ce este viciul Toate acestea trebuie învățate deodată, despre ce este o minciună și care este adevărul ființei integrale, și să înveți cu mult efort și pentru mult timp, așa cum am spus deja Doar cu mare dificultate, prin verificare reciprocă - Pe etapele cunoașterii nume prin definiție, imagini vizibile prin senzație și, în plus, dacă există un studiu binevoitor, cu ajutorul întrebărilor și răspunsurilor nerăutățioase, mintea poate străluci și înțelegerea oricărui subiect poate apărea în modul care este accesibil unui persoană Prin urmare, nicio persoană serioasă nu va scrie despre lucruri serioase și nu le va publica spre invidia ignoranților Din cele spuse, ar trebui să se înțeleagă că dacă cineva vede ceea ce este scris - fie că este vorba de legile legiuitorului sau de alte scrieri - dacă este o persoană serioasă, atunci nu va considera ceea ce a văzut atât de important pentru sine, ci va intelege ca cel mai important se afla undeva in regiune mai sublim si mai frumoasa Totuși, dacă intenționa să expună în scris ceea ce a gândit profund, atunci nu zeii, ci oamenii înșiși i-ar fura mintea Platon, Scrisoarea VII, c- d Descoperirea lumii suprasensibile inteligibile "După", a continuat Socrate, "în timp ce am abandonat studiul ființei, m-am hotărât să fiu mai atent, ca să nu suport soarta celor care observă și studiază eclipsa de soare Unii dintre ei își strică ochii dacă se uită direct la soare, și nu la reflectarea lui în apă sau așa ceva Așa că m-am gândit cu frică, ca să nu fiu cu totul orb la suflet, cercetând lucrurile cu ochii și încercând să le ating cu ajutorul cutare sau cutare simțire Am decis că este necesar să recurg la concepte abstracte și să luăm în considerare adevărul de a fi în ele, deși asimilarea pe care o folosesc în acest caz este, poate, defectuoasă într-un fel Adevărat, nu prea sunt de acord că cel care consideră a fi în concepte o vede mai bine în asimilare decât în realizare Oricum ar fi, tocmai în acest fel am mers înainte, punând de fiecare dată ca bază conceptul pe care l-am considerat cel mai de încredere; și orice mi se pare că este în acord cu această noțiune, eu consider că este adevărat, fie că este o cauză sau orice altceva, și ceea ce nu este de acord cu ea, îl consider neadevărat Vreau să-mi fac punctul și mai clar Nu cred că mă înțelegi pe deplin "Da, nu chiar, jur pe Zeus", a răspuns Kebet "Dar nu spun nimic nou, ci doar repet ceea ce am spus întotdeauna, mai devreme și tocmai acum Vreau să vă arăt genul de motiv pentru care am explorat și aici mă întorc ] paltin de munte am auzit deja de o sută de ori și încep cu ea, luând ca bază că există frumusețe în sine, bună, grozavă și orice altceva Dacă sunteți de acord cu mine și recunoașteți că așa este, sper că acest lucru îmi va permite să descopăr și să vă arăt motivul nemuririi sufletului "Consideră că sunt de acord, mergi direct la obiectiv", a răspuns Kebet "Vezi dacă vei accepta cu mine ceea ce decurge din asta Dacă există ceva frumos în afară de frumosul în sine, mi se pare că nu poate fi frumos decât prin participarea la frumosul în sine Eu argumentez la fel în toate celelalte cazuri Recunoașteți acest motiv? - Recunosc - Atunci nu mai înțeleg și nu mai înțeleg alte motive înșelătoare, dacă îmi spun că așa și așa ceva este frumos fie cu o culoare strălucitoare, fie cu contururi, sau altceva de genul ăsta, las deoparte toate explicațiile care mă încurcă Pur și simplu, poate chiar prea nesofisticat, mă țin la o singură explicație: nimic nu face un lucru frumos, cu excepția prezenței frumuseții în sine sau a afinității cu el, oricum ar apărea Nu voi dezvolta mai departe acest lucru, insist doar ca toate lucrurile frumoase să devină frumoase prin frumusețe [în sine] Este imposibil, după părerea mea, să dai un răspuns mai de încredere nici unuia, fie altuia Rezemat pe el, nu mă voi împiedica Da, m-am ascuns în siguranță de pericole spunându-mi mie și altora că frumusețea devine frumoasă prin frumusețe Simți la fel? -Da "Deci lucrurile mari sunt mari și chiar mai mari din cauza celor mari ca atare și lucrurile mai mici din cauza celor mici?" -Da "Așadar, dacă ți s-ar spune că o persoană este cu un cap mai mare și alta cu un cap mai mică decât alta, nu ai accepta această afirmație, ci ai resping-o hotărât, spunând: "Orice lucru care este mai mare decât altul este grozav doar pentru că a măreției în sine și mai puțin devine mai puțin doar din cauza slăbiciunii, care o face mai puțin "Dacă ai admite că cineva Despre nivelurile de cunoștințe capul este mai mare și celălalt mai mic, cred că ar trebui să așteptați obiecția că mai mult ai mai mult și mai puțin este mai puțin din același motiv și cum un cap mic poate face un mare mare Și să fii mare datorită celor mici - nu e o curiozitate?! Deci ți-ar fi frică de astfel de obiecții? "Mi-ar fi teamă", a răspuns Kebet râzând "Așadar", a continuat Socrate, "ți-ar fi teamă să spui că zece este mai mult decât opt pe doi și, din acest motiv, este superior lui opt, dar ai spune că zece este superior opt ca număr și prin număr?" Și că un lucru cu doi coți mai mult decât un lucru cu un cot în lungime, dar nu jumătate din dimensiunea lui? - Destul de bine - Să mergem mai departe Nu te-ai păzi să spui că atunci când unul este adăugat la unul, cauza a doi este adunarea, iar când unul este împărțit, cauza este diviziunea? N-ai țipa din răsputeri că știi că singura cale prin care lucrurile iau la ființă este prin participarea la o entitate specială cu care trebuie să fie implicată, în acest caz singurul motiv pentru apariția a doi este participarea la Două Ceea ce urmează să devină doi trebuie să participe la doi, iar ceea ce va deveni unul trebuie să facă parte din unul Și nu trebuie să atingeți diviziunile, completările și alte subtilități Lasă-i pe cei care sunt mai înțelepți decât tine să răspundă la aceste întrebări, dar tu, care te temi, după cum se spune, de propria ta umbră și de ignoranța ta, nu te despărți de temelia sigură și adevărată pe care am găsit-o, răspunde în consecință Dar dacă cineva se apucă de fundația în sine, nu acordați atenție și nu vă grăbiți cu răspunsul până când examinați consecințele care decurg din aceasta și stabiliți dacă sună în armonie unul cu celălalt Iar atunci când trebuie să verifici acest fond de ten în sine, vei face exact același lucru - vei pune un alt fond de ten, mai bun în comparație cu primul și tot așa până vei obține un rezultat satisfăcător Dar nu veți pune totul împreună, argumentând despre conceptul original și consecințele sale, așa cum fac dezbaterii înveterați La urma urmei, vrei să găsești adevărul de a fi, iar printre disputanți nu se vorbește și nici nu se preocupă despre asta Cu bibelouri, sunt capabili să întoarcă totul cu susul în jos și să se amestece, cu Platon deosebit de multumit de asta Ești un filozof și, de aceea, sper să faci cum am spus "Ai perfectă dreptate", au răspuns Simmias și Cebet într-o singură voce Echecrates: "De Zeus, Phaedo, nu se putea altfel!" Mi se pare că Socrate a vorbit uimitor de clar, ceea ce este potrivit pentru o minte slabă să înțeleagă Phaedo: "Adevărat, Echecrate, toți cei care erau în preajma lui în acel moment au decis așa Platon, Phaedo, e - a Punctul culminant al lumii inteligibile: ideea de bine Socrate: "Aș dori să vă pot rambursa întreaga datorie a mea, și nu doar dobânda, așa cum este acum Caută însă deocamdată măcar interesul, adică ceea ce se naște din binele însuși Totuși, aveți grijă să nu vă înșel din neatenție prezentând contul greșit Glavkon: "Vom fi cât putem de atenți Dar tu mergi mai departe "Totuși, doar cu acordul dumneavoastră și amintindu-ne despre ceea ce am vorbit mai devreme că există multe lucruri frumoase, multe beneficii și așa mai departe, și le distingem cu ajutorul unei definiții Da, așa credem - Și, de asemenea, există și frumusețe în sine, bine în sine și mai departe în raport cu toate lucrurile, deși admitem că sunt multe dintre ele Ce este fiecare lucru, determinăm în funcție de corespondența cu o singură idee, pentru fiecare lucru propriu - Asta este adevărat Spunem că lucrurile pot fi văzute, dar nu gândite Ideile, dimpotrivă, pot fi doar gândite, dar nu văzute Deci, cum vedem ceea ce vedem? - Prin viziune "Și nu este adevărat că prin auz auzim ceea ce se poate auzi și prin restul simțurilor simțim tot ce poate fi simțit?" Ideea de bine - Şi ce dacă? "Ați observat cât de prețioasă este capacitatea noastră de a vedea și de a fi văzuți, dată simțurilor noastre de Demiurg?" - Nu, nu în mod deosebit - Și te uiți așa: pentru a auzi după ureche, și sunet pentru sunet, este nevoie de ceva al treilea, în lipsa căruia nu se aude și nu sună nimic? Nu este nevoie de nimic al treilea aici "Cred că pentru multe alte senzații - dar nu pentru toate - nu este nevoie de nimic de acest fel Sau aveți obiecții? - Nu "Nu ai observat că pentru vedere și pentru tot ce se vede, este nevoie de ceva al treilea? - Ce vrei sa spui? - Oricât de ascuțiți și de receptivi la culoare ar fi ochii, trebuie să recunoașteți că o persoană nu va vedea nimic, nu va distinge și nu își va folosi vederea, cu excepția cazului în care există o condiție special concepută "Ce crezi că este?" "Ceea ce tu numești lumină - Ai dreptate - Deci, senzația vizuală și posibilitatea de a fi văzut sunt legate de un început important; legătura lor este mai valoroasă decât oricare alta, pentru că lumina este prețioasă - N-ar trebui să fie! "Așadar, pe care dintre zeii cerești îi recunoașteți ca stăpân peste el și a cărui lumină permite vederii noastre să vadă cel mai bine și obiectelor să fie văzute de noi?" "Același zeu pe care tu și toți ceilalți îl veți numi Este clar că întrebi despre Soare "Așadar, viziunea în legătură cu acest zeu nu are propria ei capacitate naturală?" - În ce privință? Platon Nu este viziunea nici în sine, nici în ochii de unde apare, Soarele? - Desigur că nu "Cu toate acestea, dintre instrumentele percepției noastre, este cel mai asemănător soarelui - Da, majoritatea - Iar capacitatea pe care o are viziunea îi este conferită de Soare ca un fel de scurgere - Desigur că nu "Atunci nici soarele nu este viziune Deși în el este cauza vederii, deși ochii nu-l văd - Da, este - De asemenea, luați în considerare totul, același Soare, este generat de Bine, așa cum afirm La urma urmei, Binele a fost cel care l-a născut asemănător cu el Așa cum Binele se raportează la minte și la inteligibil, așa este Soarele în relație cu vederea și percepția vizuală - Ca aceasta? Explica din nou - Ochii, știi, văd prost când se străduiesc din greu să vadă ceva în strălucirea crepusculară, și nu când totul este inundat de soare O persoană poate fi confundată cu un orb, ca și cum ochii lui nu ar fi drept - De fapt, este - Dar obiectele iluminate de Soare, ochii văd clar și totul este în ordine cu viziunea - Si ce? "Același lucru se întâmplă și cu sufletul De fiecare dată când aspiră la strălucirea adevărului și a ființei, le percepe și le cunoaște, devine inteligentă Dacă se transformă într-o zonă întunecată de confuzie cu întuneric, devine mută, este copleșită de opinii, schimbându-le într-un loc și altul, în timp ce arată ca o nebună - Asa pare - Ceea ce dă adevăr lucrurilor cognoscibile și îi dă omului capacitatea de a cunoaște, numește asta ideea de bine Este cauza cunoașterii și cunoașterii adevărului Oricât de frumoase sunt ambele, vei face ceea ce trebuie dacă pui ideea de Bine mai presus de orice altceva La urma urmei, considerăm corect lumina și vederea ca fiind solare, dar ar fi ilegal să le considerăm Soare Asa de Marile mituri și cu cunoașterea: este corect să considerăm adevărul și cunoașterea ca fiind bune, dar nu pot fi confundate cu Binele, care, după proprietățile sale, trebuie apreciat și mai mult, "Vorbiți despre frumusețea incomparabilă a Binelui, pentru că atât cunoașterea, cât și adevărul depind de ea, dar ea însăși întrece totul în frumusețe, dar nu veți spune că este și plăcere! - Nu blasfemia, dar mai bine vezi-i mai bine imaginea - Așa cum? - Soarele dă tot ceea ce este vizibil nu doar posibilitatea de a fi văzut, ci și însăși nașterea, creșterea, hrănirea, fără a fi el însuși generat - Cum altfel} - Așa este și cu lucrurile cognoscibile: Binele nu numai că le oferă posibilitatea de a fi cunoscuți, ci și de a fi, de existență, deși Binele însuși nu este o substanță, după demnitatea și puterea Binelui - dincolo de existent Aici Glavkon a exclamat comic: - Apollo! Ei bine, acest divin a urcat departe! Platon, Statul Prințului , a - c Mari mituri și imagini emblematice care exprimă conceptele de bază ale filozofiei lui Platon Să asemuim sufletul cu puterea unită a unei echipe de perechi înaripate și a unui car Printre zei, atât caii, cât și cărușii sunt la fel de nobili și descendenți din cei nobili, în timp ce cu toți ceilalți sunt de origine mixtă În primul rând, suntem conduși de o pereche de golfuri, iar apoi, dintre cei doi cai, unul este frumos, nobil și născut din aceiași cai pursânge, iar celălalt cal este opusul său, iar strămoșii săi sunt diferiți Este necesar să înțelegem că a ne conduce este o sarcină dificilă și ingrată Să încercăm să spunem despre sensul în care o ființă vie a început să fie numită muritoare și nemuritoare Fiecare suflet știe totul neînsuflețit: învârtindu-se pe tot cerul, ia o formă, apoi alta Fiind perfectă și înaripată, ea se înalță pe cer și stăpânește lumea Când își pierde aripile, se repezi până când lovește ceva solid, apoi, după ce a primit un corp pământesc, îl locuiește, așa că se mișcă, datorită puterii ei, ca de la sine Acea, Platon ceea ce se numește ființă vie, este întregul, adică conjugarea sufletului și trupului, acesta a primit un alt nume - muritor Nu se poate judeca pe nemuritor numai după rațiune nym argumente Fără să-L cunoaștem și să nu-l vedem pe Dumnezeu în mod corespunzător, ne imaginăm un fel de ființă nemuritoare cu suflet și trup, de altfel, nedespărțite pentru veșnicie Totuși, după cum vrea Dumnezeu, să fie luat în considerare Vom încerca să înțelegem de ce sufletul își pierde aripile Motivul aici, aparent, este acesta: aripa este în mod natural capabilă să ridice lucruri grele acolo unde locuiește tribul zeilor Dintre tot ceea ce este legat de trup, sufletul cel mai mult s-a alăturat divinului, pentru că este frumos, înțelept, viteaz etc sufletul se hrănește cu ea, îi cresc aripile, iar din contra - urât și rău - se ofilește și moare Zeus, marele atotputernic ceresc, călărește mai întâi pe un car înaripat, el are grijă de toate și aranjează totul El este urmat de o armată de zei și genii, înșirate pe unsprezece rânduri În fața fiecărui rând se află unul dintre cei doisprezece zei principali Numai Hestia nu iese din casa zeilor În limitele cerului există multe priveliști și cărări fericite urmate de zei; fiecare din această fericită gazdă își realizează pe ale sale, iar ei sunt urmați de cel care vrea și poate, - la urma urmei, invidia este străină de zei Mergând la o sărbătoare festivă, ei se ridică în vârful firmamentului, iar deja acolo carele lor, nepierzând echilibrul și bine stăpânite, își croiesc ușor drum Restul însă se mișcă cu greu, pentru că calul implicat în viciu gravitează la pământ și astfel îl deprimă pe care l-a crescut rău Din aceasta, sufletul trebuie să sufere și să se încordeze constant Platon, Fedro, , Hiperurania, sau Despre ceea ce este deasupra cerurilor Sufletele, numite nemuritori, ajungând în vârf, ies afară și se opresc pe creasta cerească Ei stau în picioare, bolta cerului îi poartă în jur și contemplă ceea ce este dincolo de cer Niciunul dintre poeți nu a descris hiperurania supracerească și nu va cânta niciodată la adevărata ei valoare Și ea este Într-adevăr, când Mari mituri Dacă spui adevărul, trebuie să ai curajul să spui adevărul Este o esență incoloră, vagă, intangibilă, existentă cu adevărat și cunoscută doar cârmaciului sufletului - mintea: de la ea provine adevăratul fel de cunoaștere Gândul la Dumnezeu este hrănit de minte și de cunoașterea pură, la fel ca și gândul fiecărui suflet care se străduiește să perceapă ceea ce este potrivit Odată ce a văzut existența, chiar dacă doar pentru o scurtă clipă, mintea contemplă fericiți adevărul, până când bolta cerului îl poartă în cerc în același loc În revoluție, sufletul contemplă Dreptatea ca atare, Prudența, Cunoașterea - nu acea cunoaștere care se datorează devenirii, nu acea alta care se află în celălalt, pe care o numim încă existentă, ci adevărata cunoaștere a existenței cu adevărat După ce s-a bucurat de contemplarea existenței cu adevărat, sufletul coboară din nou în regiunea interioară a cerului și se întoarce acasă Ajuns acasa, carul pune caii la iesle, le cere ambrozie si ii uda cu nectar Așa este viața zeilor În ceea ce privește restul sufletelor, cei care l-au urmat și l-au imitat cel mai bine pe Dumnezeu urcă în sfera cerească, iar capul carelor este mereu ridicat, deși alți cai interferează cu contemplarea într-o mișcare circulară Alte suflete fie se ridică, fie cad - caii sfâșie atât de tare încât văd un lucru și nu altul Urmându-le, restul sufletelor se străduiesc cu lăcomie în sus, dar nu o pot face; se repezi în cercuri în adâncuri, călcându-se și strivindu-se unul pe altul, încercând să treacă înainte În confuzia rezultată, caii sunt sugrumați de echipă, care nu mai fac față, mulți sunt infirmi, iar alții au aripile rupte Oricât s-ar strădui, nu pot ajunge la adevărata ființă; neștiind să contemple, sufletele se mulțumesc cu păreri, mâncare slabă Motivul pentru care sufletele se străduiesc să intre în câmpia adevărului este că tocmai în pajiștile sale se poate hrăni cea mai bună parte a sufletului, iar natura aripilor care dau sufletului înălțime este hrănită de aceeași Destine eshatologice ale sufletelor și metempsihoza Legea Adrastea este aceasta; sufletul care îl urmează pe Dumnezeu și cunoaște măcar o părticică din adevăr va rămâne nevătămat Dacă ea nu își pierde capacitatea de a-l urma, ea va fi întotdeauna prosperă Când devine incapabil să o urmeze, ea Platon nenorocirea se va întâmpla - uitarea și furia rea, va deveni grea, își va pierde aripile și va cădea la pământ Deci, în prima generație, ea nu se va putea stabili în nicio ființă vie Sufletul celui care, dimpotrivă, a văzut o mulțime de lucruri bune, se va muta într-un tip de persoană care va deveni un filozof, un fan al înțelepciunii sau al frumosului, un iubitor al muzelor Sufletul care o urmează se va muta într-un rege care respectă legile, într-un războinic sau cineva care este capabil să conducă Al treilea va deveni sufletul unui om de stat, un maestru, un câștigător; al patrulea este un muncitor din greu, o gimnastă sau un vindecător; al cincilea în ordine va duce viața unui ghicitor sau a unei persoane implicate în sacramente; al șaselea se va ține de asceza în poezie sau de vreo altă formă de imitație; al șaptelea va fi sufletul meșterului sau fermierului; al optulea, sofistul sau demagogul; al nouălea, sufletul unui tiran Cel care trăiește conform dreptății va merita o cotă mai bună, iar cel care o încalcă va primi ceea ce merită - cel mai rău De unde vine sufletul, nu se va întoarce decât după zece mii de ani; la urma urmei, înainte de această perioadă ea nu va lua aripi Excepție sunt sufletele celor care au iubit sincer înțelepciunea și au iubit tinerii cu o dragoste filozofică Aceste suflete sunt inspirate de cicluri de trei mii de ani și, dacă își aleg un astfel de mod de viață de trei ori la rând, pleacă pentru cel de-al trei mii ani Restul, la sfârșitul primei vieți, sunt supuși judecății, iar după verdictul instanței, unii își ispășesc pedeapsa, coborând în temnițe subterane, în timp ce alții, pe care Dike i-a eliberat de povara și i-a ridicat la nivelul cerului , duc o viață în conformitate cu pământul, așa cum au trăit în formă umană În al miilea an, amândoi apar pentru a primi o nouă moștenire pentru ei înșiși și pentru a alege o a doua viață, care vrea În acest moment, sufletul uman poate primi și viața unui animal, iar de la un animal care a fost cândva om, sufletul poate locui din nou într-o persoană Dar sufletul care nu a văzut lumina adevărului nu va lua niciodată forma unei imagini umane, pentru că o persoană trebuie să o înțeleagă în conformitate cu ideea care provine din multe percepții senzoriale, reunite de minte Iar cunoașterea este amintirea a ceea ce sufletul a văzut cândva când L-a însoțit pe Dumnezeu, a privit cu dispreț ceea ce noi numim acum ființă și s-a ridicat la adevărata ființă Prin urmare, în dreptate, doar mintea ia aripi Mari mituri filozof: în el, pe cât posibil, amintirea lui este mereu îndreptată spre ceea ce este Dumnezeu Numai cei care folosesc corect astfel de amintiri, care sunt inițiați în misterele perfecte, devin cu adevărat perfecți Și din moment ce el stă în afara tam-tamului uman și se întoarce către divin, mulțimea, desigur, îl va persecuta ca pe un nebun, pentru că extazul lui este ascuns majorității La asta am ajuns în discuția noastră despre al patrulea fel de frenezie Privind la frumusețea locală, în timp ce își amintește de frumusețea nepământeană, autentică, o persoană își ia aripi și, atunci când este inspirată, se străduiește să decoleze Necăpătând putere, ca un pui, ridică privirea, fără să observă ce se întâmplă dedesubt - acesta este motivul furiei lui Dintre toate felurile de frenezie, acest extaz este cel mai bun la originea lui, atât pentru cel care trăiește în afara lui, cât și pentru cel care împărtășește extazul cu el O persoană frenetică implicată în frumos se numește amant La urma urmei, așa cum am spus, fiecare suflet uman era un contemplator al ființei, altfel nu ar fi locuit o ființă vie Admisi la viziuni imaculate, simple, fericite, de nezdruncinat, le-am contemplat in lumina curata, noi insine puri si inca nemarcate, ca o piatra funerara, de o carapace numita trup, pe care nu-l putem arunca ca un melc casa lui Datorită memoriei, există un dor pentru ceea ce a dispărut, motiv pentru care vorbim despre asta în detaliu Frumusețea strălucea în mijlocul a tot ce era acolo Când am venit aici, am început să-i percepem strălucirea prin cel mai ascuțit dintre simțurile noastre - vederea Dar înțelegerea nu este vizibilă, altfel ar stârni o iubire extraordinară, dacă imaginea ei ar fi cumva vizibilă O singură frumusețe a căzut în lotul de a fi cea mai vizibilă și mai atractivă Un inițiat în mistere sau o persoană coruptă nu prea se străduiește de aici până acolo unde există frumusețe ca atare Aici vede ceea ce poartă același nume cu ea și, privind înfățișarea ei pământească, nu simte evlavie, ci, în urma poftei, ca un animal cu patru picioare, încearcă să o acopere și să o impregneze Nu se teme de obrăznicia sa și nu îi este rușine să caute plăcerile nefirești Între timp, cel care tocmai a fost inițiat în mistere, care a contemplat mult în lumina imaginii divine, reproducând acea frumusețe sau idee a trupului, la început experimentează tremurând, frica îl prinde, așa cum a fost cazul cu el Platon Apoi Apoi se uită la obiectul iubirii cu evlavie, de parcă ar fi un zeu, dacă nu i-ar fi frică să treacă drept nebun, ar începe să facă sacrificii iubitei sale ca zeu Dintr-o privire, este aruncat în sudoare și căldură, ca în febră Văzând revărsarea frumuseții cu ochii, o persoană se încălzește, iar acest lucru întărește natura aripii: tot ceea ce a fost întărit anterior de uscăciune și creșterea împiedicată este încălzit cu căldură Datorită nutriției îmbunătățite, rădăcinile penelor se umflă, aripile încep să crească rapid de la rădăcină în tot sufletul, amintindu-ne că de la început a fost totul cu pene În timp ce toate acestea se întâmplă, sufletul fierbe și izbucnește Când dinții sunt tăiați, există iritații la nivelul gingiilor Așa că sufletul, atunci când aripile încep să crească, fierbe și în același timp experimentează iritație și mâncărime Platon, Fedru, b - /s Mitul peșterii "După aceea", am spus, "poți compara natura umană în termeni de iluminare și neiluminare cu o astfel de stare Imaginează-ți că oamenii se află într-o temniță ca o peșteră, a cărei toată lungimea are o deschidere largă De mici, oamenii poartă lanțuri la picioare și la gât, astfel încât nici măcar nu se pot mișca de la locul lor, ci văd doar ceea ce este chiar în fața ochilor, pentru că nu pot întoarce capul din cauza cătușelor Oamenii sunt întoarse cu spatele la lumina care emană dintr-un foc care arde mult deasupra, iar între foc și prizonieri se află un drum de sus, împrejmuit, imaginați-vă, de un zid jos ca un paravan, în spatele căruia prestidigitii își așează asistenții, conducând păpuși peste ecran "Așa mi-am imaginat", a spus Glavkon - Așa că imaginați-vă că în spatele peretelui alți oameni poartă diverse ustensile, ținându-l astfel încât să fie vizibil peste perete; poartă statui și tot felul de imagini ale ființelor vii din piatră și lemn În același timp, ca de obicei, unii dintre transportatori vorbesc, în timp ce alții tac - Desenați o imagine ciudată și prizonieri ciudați! - ca noi Nu crezi că, aflându-se în această poziție, oamenii văd ceva, al lor sau al altcuiva, cu excepția umbrelor aruncate de foc pe peretele peșterii aflat în fața lor? Mari mituri Cum pot vedea altceva dacă trebuie să-și țină capul nemișcat toată viața? - Și cum rămâne cu obiectele transportate acolo, în spatele peretelui? Nu li se întâmplă același lucru? - Acesta este? "Dacă prizonierii ar fi putut vorbi între ei, crezi că nu s-ar gândi că dau nume exact ceea ce văd? - Sigur că da - Mai departe Dacă totul ar avea ecou în temnița lor, indiferent de ce ar fi trecut oricine, crezi că ar atribui aceste sunete altceva decât unei umbre trecătoare? "De la Zeus, nu cred "Acești prizonieri ar accepta complet și complet umbrele obiectelor purtate de ei ca adevăr "Este complet inevitabil "Uită-te la eliberarea lor de cătușele nerațiunii și la vindecarea de ea, cu alte cuvinte, cum li s-ar întâmpla dacă li s-ar întâmpla ceva asemănător în mod natural Când cătușele sunt îndepărtate de la unul dintre ele, îl obligă să se ridice brusc, să-și întoarcă gâtul, să meargă, să se uite în sus, spre lumină, îi va fi dureros să facă toate acestea, nu va putea să privească acele lucruri cu o strălucire strălucitoare, a căror umbră a mai văzut-o Și ce crezi că va spune când vor începe să-i spună că obișnuia să vadă fleacuri, iar acum, apropiindu-se de adevărata ființă, ar putea dobândi viziunea potrivită? Și dacă arată spre unul sau altul obiect transportat, te vor obliga să răspunzi la întrebarea, ce este? Nu crezi că dificultățile îl vor încurca atât de mult încât va crede că există mult mai mult adevăr în ceea ce vede mai devreme decât în ceea ce i se arată acum? "Desigur, asta crede el "Și dacă este forțat să privească direct în lumină, nu-i va răni ochii și nu se va întoarce în grabă la ceea ce este obișnuit să vadă, crezând că acest lucru este într-adevăr mai de încredere decât lucrurile care se arată acum? către el? "Poate că este Platon - Ei bine, dacă cineva îl trage mai abrupt în sus, și nu-l dă drumul până nu-l duce la lumina zilei, nu va suferi și nu se va indigna fostul prizonier de asemenea violențe? Și când va intra în lumină, nu-i vor fi orbiți ochii de o asemenea strălucire, încât să nu poată vedea un singur obiect dintre acelea despre care i se spune acum autenticitatea? Da, nu poate vedea imediat "Este nevoie să te obișnuiești să știi totul la etaj Trebuie să începeți cu cel mai ușor: uitați-vă mai întâi la umbre, apoi la reflexiile oamenilor și obiectelor din apă și abia apoi la lucrurile în sine Mai mult decât atât, cerul însuși și tot ceea ce este pe el, este mai bine pentru el să ia în considerare nu ziua, ci noaptea, adică să contemple lumina stelelor și a lunii, și nu Soarele și lumina soarelui - Fara indoiala - Până la urmă, cred că această persoană ar putea să vadă însuși Soarele, care se află la zenit, să-i înțeleagă proprietățile, fără a se limita la observarea unei reflexii înșelătoare în apă sau în alte medii străine acestuia - Desigur, toate acestea vor fi disponibile "Și atunci va concluziona că atât anotimpurile, cât și cursul anilor depind de Soare, că acesta știe totul în spațiul vizibil și că este cumva cauza a tot ceea ce el și alți prizonieri au văzut mai devreme în peșteră Este clar că va ajunge la această concluzie după asemenea observații - Așa cum? Amintindu-și de locuința anterioară, de înțelepciunea de acolo și de frații săi din închisoare, va considera el că este o fericire să-și schimbe poziția și să-și facă milă de prieteni? - Si cum - Și dacă ei, plătindu-și un fel de onoare și laude unul altuia, i-au răsplătit pe cei care s-au distins cu privirea cea mai ascuțită în observarea obiectelor purtate de, în amintirea a ceea ce apare mai devreme și a ce mai târziu, în prezicerea viitorului, atunci, după cum crezi tu , ai vrea din toate acestea, el, care a fost deja eliberat de legăturile sale, ar fi invidios pe cei care sunt venerati de prizonieri și care dintre ei au influență? Sau și-ar dori, așa cum spune Homer, "ca un zilier, care lucrează la câmp, slujind unui plugar sărac ca să-și ia pâinea zilnică", să îndure orice Mari mituri doar să nu împărtășesc părerile prizonierilor și să trăiască altfel decât o fac ei} - Cred că mai degrabă ar îndura orice, chiar dacă doar să trăiască altfel "Să ne gândim la altceva: dacă o astfel de persoană ar coborî din nou în temniță, ce s-ar întâmpla cu ochii lui când ar părăsi lumina soarelui pentru împărăția întunericului} Va orbi din nou} - Cu siguranță "Și dacă trebuie să te certați din nou cu prizonierii veșnici, descifrând semnificațiile acelor umbre} Până când vederea lui devine plictisitoare și ochii lui se obișnuiesc cu asta - și asta va dura mult timp - nu va părea ridicol} Vor spune ei despre el că după urcare s-a întors cu vederea coruptă, ceea ce înseamnă că alții să nu se străduiască acolo Nu l-ar ucide, dacă ar cădea în mâinile lor, pe cel care s-ar angaja să elibereze și să ducă pe prizonieri la etaj} "Cu siguranță l-ar ucide - Deci, dragă Glavkon, o astfel de analogie ar trebui aplicată la tot ce s-a spus mai devreme Zona acoperită de viziune este asemănătoare cu o locuință de închisoare, iar lumina de la foc este ca puterea Soarelui Urcarea și contemplarea lucrurilor care se află în vârf înseamnă urcarea sufletului în tărâmul inteligibilului Dacă presupuneți acest lucru, înțelegeți gândul meu prețuit, dacă sunteți interesat să îl cunoașteți și dacă este adevărat, numai Dumnezeu știe Și asta văd: în tot ceea ce este cunoscut, ideea de Bine este dată ca limită Cu greu se distinge, dar de îndată ce se distinge, trebuie să concluzionăm că în ea este cauza a tot ceea ce este adevărat și frumos În tărâmul vizibilului, ea generează lumină și împărăția luminii, iar în tărâmul inteligibilului, ea însăși este stăpâna de care depind adevărul și înțelegerea, ceea ce înseamnă că cel care își dorește o viață personală și socială rațională ar trebui să privească la ea "Sunt de acord cu tine, din câte am înțeles - Atunci fii de acord cu mine și nu te mira că cei care au ajuns la toate acestea nu mai vor să fie interesați de treburile umane; sufletele lor se străduiesc mereu în sus Platon, Stat, a - d Platon Platon ca descoperitor al hermeneuticii Interviu de Giovanni Reale cu Hans-Georg Gadamer pe septembrie Reale Toată viața ta ai comunicat cu Platon Cum l-ai întâlnit prima dată? Gadamer Prima cunoștință s-a întâmplat pe banca școlii din gimnaziul Breșlau, orașul copilăriei mele În ultimii ani, s-a obișnuit să se studieze limba greacă În acest gimnaziu, au început cu franceză, apoi a fost latină, iar în anul al treilea - greacă Al patrulea an a fost dominat de greacă și am citit dialogurile lui Platon, Apologia lui Socrate etc Așa că am început să-l citesc și să-l studiez pe Platon în limba sa maternă și, până astăzi, continui să-l recitesc R În cartea dvs , recent tradusă în italiană, Adevărul și Metoda, există o frază splendidă: "S-ar putea scrie istoria metafizicii ca istoria platonismului Stațiile sale ar fi Plotin, Augustin, Meister Eckhart, Nicholas of Cusa, Leibniz, Kant şi Hegel Cu toate acestea, trebuie spus că toate eforturile gândirii occidentale depăşesc teoria substanţei a metafizicii tradiţionale Primul platonician din această serie va fi, orice s-ar spune, Aristotel" Și sunt total de acord cu acest punct Într-adevăr, Diogenes Laertius a scris: "Aristotel a fost cel mai strălucit student al lui Platon" Putem, la sfârșitul secolului al XX-lea, să spunem în glumă că Hans-Georg a fost ultimul platonic major? G într-un sens Înțelegi că întrebarea astfel formulată îmi face merit, dar am simțit mereu apropierea lui Platon, poate că dialectica lui întrebare-răspuns îmi este aproape Îmi amintesc cum m-am certat cu un jurnalist care și-a exprimat nemulțumirea față de faptul că eroii lui Platon spuneau mereu "nu", "da", "poate" - atâta tot I-am răspuns: "Desigur, răspunsurile pot fi înlocuite cu ceva, dar aceasta este tehnica dialogurilor" În această tehnică, există un nou interes în forma dialogului Poate că este prea dificil să individualizezi tehnica acestei forme în alte personaje, totuși vorbim despre tehnica învățăturilor nemanifestate ale lui Platon R Totuși, o astfel de formă este o metodă La sfârșitul primului volum din Adevăr și metodă, am găsit o definiție excelentă a frumuseții Platon și Gadamer nogo în sens platonic În ea găsesc o apărare împotriva vulgarizării frumuseții care este caracteristică timpului nostru, mai ales din partea marxismului Scrii: "Frumosul este un mod de manifestare a Binelui, îi permite Binelui să-și arate ființa Frumusețea poate fi simțită ca o reflectare, o reflectare a ceva suprapământesc, în ciuda formelor vizibile" Vreau să vă întreb cum ați ajuns la această concluzie - în felul vostru sau prin Platon? Cum să-i reamintești omului modern sensul metafizic al frumuseții? D Ideea manifestării Binelui în frumos mi-a venit din dialogul "Phileb", la finalul căruia se află o frază: "Am căutat Binele, dar până la urmă am găsit Frumusețea! " Mi se pare că nu se poate face abstracție de frumos atunci când investigăm adevărul și punem problema Binelui R Nu ți se pare că în finalul Fedrului există ceva ca o anticipare a "cercului tău hermeneutic", unde se spune că ceea ce este scris nu poate fi înțeles fără o oarecare predispoziție, fără ceea ce a fost deja înțeles intr-un alt mod? G, mi se pare firesc Reflecțiile mele hermeneutice provin de la Heidegger Dar chiar și atunci mi s-a părut că deja în Fedru există o premoniție a unui cerc hermeneutic, de exemplu, în descrierea retoricii O formă bună de discurs necesită întrebări corecte, începutul corect, corelarea părților între ele, concluzia adevărată Aceasta este esența culturii Retorica nu poate fi lăsată numai la mila dialecticii și a logicii Îmi amintesc cum un prieten de-al meu, după ce a citit textul lui Platon, a spus: "Retorică, retorică, retorică" A vrut să vorbească despre opționalitatea retoricii, dar de fapt este începutul culturii, funcția ei cea mai importantă Îmi place dialogul "Fedrus" mai mult decât alții, îmbină dialectica și retorica, filozofia și erosul, prietenia și arta, inspirația religioasă Platon nu poate fi redus la logică sau dialectică R, La sfârșitul "Republicii" lui Platon se spune că suferința ajută la învățare, dă viață nouă sufletelor născute și le hrănește cu chinurile profesorilor Cum poate ajuta suferința, din punctul de vedere al hermeneuticii? D Într-adevăr, este necesar să găsim sensul și sensul durerii și suferinței în sistemul nostru actual de educație Ne lipseste / Platon forțe de rezistență Aceasta este principala amenințare și tentație În lipsa rezistenței, tinerii recurg la droguri, nu au puterea de a-și cultiva propria autodisciplină R, sunt impresionat de judecata ta cu privire la imperfecțiunea naturii umane D Experiența în general este aceea care se acumulează treptat Spunem: acesta este al nostru, acesta îmi aparține etc Aș vrea să vă reamintesc că Parmenide a fost primul care a recunoscut experiența incompletității și posibilitatea căderii Pentru a depăși deschiderea experienței, a ajuns la propria filozofie cu propriile soluții R, Crezi că există ceva dincolo de minte? G, Este imposibil să negi că există ceva mai înalt decât rațiunea, dar să spui ce este este cu totul altceva Nu cred că există o limită sau un prim principiu în studiul minții Cred că problema lui Dumnezeu și a religiei va rămâne în orice caz un mister, deși acesta este unul dintre acele mistere fără de care nu putem trăi Gianni Vatti-mo a scris un articol numit "Crede în credință" Este interesant că Luther a amintit ceva asemănător în cuvintele Evangheliei după Marcu: "Doamne, aș vrea atât de mult să cred, dar Tu ajuți necredința mea!" Partea a patra ARISTOTIL Prima sistematizare a cunoștințelor Surpriză - asta determină reflecția filozofică, atât înainte, cât și acum Aristotel, Metafizica Aristotel este mintea cea mai universală a antichității, "învățătorul celor care știu", în fraza lui Dante Capitolul șapte ARISTOT ȘI PERIPATEȚII Aristotel diferă de Platon în trei moduri principale: Aristotel nu este interesat de componentele mistice, religioase și eshatologice ale platonismului Interes uriaș pentru științele naturii cu un interes minim pentru matematică Locul metodei dialectice platonice la Aristotel a fost luat de metoda sistematică Metoda istorico-genetică a dominat multă vreme studiul lucrărilor aristotelice Cu toate acestea, lipsa unității literare a corpului de scrieri, care sunt mai degrabă cursuri de curs, a făcut ca punctul de vedere al unității conceptuale să fie mai ponderat și mai dominant în timpul nostru Viața lui Aristotel Aristotel s-a născut la Stagira (la granița cu Macedonia) în ( ) î Hr e Tatăl său Nicomachus a fost medic al regelui macedonean Amyntas, așa că viața tânărului a început în palatul regal din Pella În ( ) și-a pierdut părinții și a plecat să studieze la Academia din Atena, unde a rămas până la moartea lui Platon În , adică în anul morții lui Platon, Aristotel, care nu a fost de acord cu politica lui Speusippus, a părăsit academia și a plecat în Asia Mică Sub auspiciile tiranului Atarneo Hermias, eroul nostru, împreună cu prietenul său Xenocrates, și-au întemeiat propria școală Apoi Aristotel se căsătorește cu Pithiade În Mitilene, dă prelegeri, se angajează cu entuziasm în lucrări de cercetare cu prietenul său Teofrastus În ( ) Filip al Macedoniei îi încredințează lui Aristotel creșterea fiului său Alexandru Nu știm prea multe despre relația dintre doi mari oameni legați de un capriciu al sorții Se știe că ideea unirii orașelor grecești era apropiată de Aristotel, deși, poate, fără a egala grecii și Aristotel barbarii Geniul politic al studentului i-a deschis lui Aristotel perspective teoretice fără precedent în lumina unor atitudini inițiale destul de conservatoare Stagiritul a rămas la curte până în , când Alexandru a devenit monarhul imperiului și nu a mai avut nevoie de mentori În , Aristotel s-a întors la Atena și a închiriat mai multe clădiri pentru noua școală lângă templul lui Apollo din Lyceum Așa a apărut numele noii școli - Liceul Lui Aristotel îi plăcea să conducă cursuri, plimbându-se pe potecile grădinii, de unde și celălalt nume - școala peripatetică Liceul sa opus la început Academiei, între zidurile ei Stagirite s-a format ca un filosof independent, conceptul său a prins în cele din urmă contur Moartea lui Alexandru cel Mare în î Hr e a provocat o puternică reacție anti-macedoneană la Atena Aristotel, profesorul monarhului, a fost acuzat de lipsă de Dumnezeu, deoarece a compus un imn în cinstea lui Hermias în termeni potriviti zeilor, nu muritorilor Filosoful a fugit la moșia sa din Chalkis și a lăsat conducerea liceului lui Teofrast După câteva luni de exil, Aristotel a murit în î Hr e scrierile lui Aristotel Tot ceea ce scrie Aristotel poate fi împărțit în două grupe: dialoguri exoterice destinate publicului larg și scrieri ezoterice adresate adepților și elevilor săi din cadrul școlii Primul grup de lucrări s-a pierdut aproape complet, au supraviețuit doar fragmente separate: se știe, de exemplu, că în "Greierul sau Despre retorică" Aristotel a apărat poziția lui Platon împotriva lui Isocrate Printre lucrările timpurii sunt menționate "Despre bine", "Despre idei", "Eudem, sau Despre suflet" și altele Pe de altă parte, s-au păstrat multe lucrări despre probleme filozofice propriu-zise și despre unele secțiuni ale științelor naturale Corpus Aristotelicum se deschide cu Organon Acesta este numele general pentru tratatele de logică: "Categorii", "Despre interpretare", "Prima analiză", "A doua analiză", "Topeka", "Despre refuzările sofistice" Apoi urmează "Fizica", "Pe cer", "Despre origine și distrugere", "Meteorologie", "Despre suflet", "Mici lucrări despre știința naturii" Cea mai faimoasă lucrare a lui Aristotel "Metafizica" este formată din cărți Învățătura etică este prezentată în Etica Nicomahea, Viața lui Aristotel / "Etica mare", "Etica eudemică", "Politică" Lucrările "Istoria animalelor", "Despre părțile animalelor", "Despre mișcarea animalelor", "Despre originea animalelor" vorbesc despre interesul serios al lui Aristotel pentru biologie Teoria estetică este dezvoltată în cărțile "Retorică" și "Poetică" Multă vreme, lucrările aristotelice au fost citite sub semnul unui singur sistem În anii , Werner Jaeger a propus o parabolă istorică și genetică a operei filosofului: de la platonism la clasificări empirice și pasiunea pentru științele exacte Într-adevăr, la început, o prezență puternică a elementelor platonismului este înlocuită de o perioadă de răcire față de acesta și, totuși, nu se poate vorbi de omogenitatea teoretică sau literară a gândirii aristotelice, mai degrabă, unitatea ei poate fi văzută doar la fundament Relația lui Aristotel cu Platon Este greu de înțeles sensul învățăturii lui Aristotel fără a înțelege relația lui cu profesorul Epocile ulterioare au făcut din acești doi gânditori simboluri ale culturilor opuse Cu toate acestea, Diogenes Laertius știa deja că dintre toți studenții lui Platon, Aristotel era cel mai strălucit Acuratețea acestei observații constă în faptul că adevăratul succesor al lucrării maestrului avansează și depășește teoria în conformitate cu spiritul ei și nu repetă calea parcursă Esența dezacordului nu constă în domeniul filosofiei, ci mai degrabă în planul intereselor divergente Elementul mistico-religios al platonismului, care îl face legat de orfism, Aristotel estompează și ridică distinct logosul deasupra credinței Respingând escatologia, a urmat calea rigorizării discursului filosofic În plus, Platon se caracterizează printr-un interes pentru matematică și indiferență față de fenomenele empirice ca atare, cu excepția medicinei Dimpotrivă, Aristotel avea o pasiune pentru științele empirice și clasificările diverselor fenomene, în timp ce matematicii i-au atribuit locul cel mai modest Ironia și maieutica socratică, bazate pe puterea talentului poetic, au dat discursului lui Platon caracterul unei căutări deschise și incomplete Geniul lui Aristotel, dimpotrivă, s-a remarcat prin dorința de sinteză organică și sistematizare, clarificarea termenilor și diferențierea metodelor prin care Aristotel anumite grupuri de probleme În loc de spirala de zvârcolire platoniciană, vedem o sistematizare stabilă cu o autostradă fixă cadru cu cadru a cunoașterii filozofice Pe ea își vor începe dezvoltarea sistemele de metafizică, fizică, psihologie, etică, politică, estetică și logică Aristotel a împărțit științele în trei secțiuni: ) științele teoretice caută de dragul cunoașterii ca atare; ) științele practice sunt învățate de dragul perfecțiunii morale; ) scopul științelor productive este producerea anumitor obiecte Cele mai valoroase cunoștințe sunt teoretice: este metafizica, fizica, psihologia și matematica Ce este metafizica? Acest termen (la propriu: cel care este după fizică) a fost introdus fie de peripatetici, fie de Andronic din Rodos în secolul I î Hr î Hr e , pregătind lucrările lui Aristotel pentru publicare Aristotel a vorbit despre prima filozofie, sau teologie, spre deosebire de a doua filozofie ca fizică Prima filozofie are în vedere realitatea suprafizică Sensul aristotelic al acestui concept surprinde însăși încercarea gândirii umane de a depăși lumea empirică Metafizica Aristotel dă patru definiţii: ) studiul cauzelor fundamentale, sau principiilor superioare; ) cunoașterea ființei ca atare; ) știința substanței; ) înțelegerea substanței suprasensibile divine De la Aristotel am primit o marcare a liniilor de forță de-a lungul cărora s-a dezvoltat gândirea de la Thales la Platon, precum și o sinteză virtuoasă a acestor eforturi Aceste patru definiții ale metafizicii se armonizează remarcabil nu numai între ele, ci și cu întreaga tradiție anterioară Într-adevăr, oricine caută cauzele fundamentale va veni cu siguranță în întâmpinarea divinului, pentru că Dumnezeu este exclusiv primar Întrebarea "ce este a fi?" pune problema suprasensibilului Problema substanței include și problema tipologiei substanței, adică contracaracterul acestor definiţii este destul de evident Deci de ce este necesară metafizica? Metafizica este cea mai înaltă dintre științe, spune Aristotel; fără legătură cu nevoile materiale, nu urmărește nicio sarcină practică Alte științe sunt subordonate scopurilor practice, prin urmare niciuna dintre ele nu este valoroasă în sine, este justificată doar de rezultate Singura știință care are valoare în sine și este liberă în cel mai înalt grad este metafizica Când nevoile fizice sunt satisfăcute, ea răspunde solicitărilor spiritelor Metafizică plan nogo Este o sete pură de cunoaștere și o pasiune pentru adevăr care împiedică să mintă Metafizica este nevoia radicală a unui răspuns la ultimul motiv Toate celelalte științe sunt mai necesare oamenilor, conchide Aristotel, dar metafizica este cea mai înaltă dintre științe Metafizică Patru Motive După clarificări formale, să trecem la evaluarea conținutului metafizicii Studiul primelor cauze implică întrebarea câte și care sunt acestea Întrucât ele aparțin lumii devenirii, patru pot fi denumite: ) cauză formală; ) motiv material; ) motiv de operare; ) motivul final Primele două cauze sunt forma și materia care formează tot ce există Amintiți-vă că motivul, potrivit lui Aristotel, este o condiție și o bază Pentru o considerație statică a realității, materia și forma sunt condiții suficiente pentru explicarea ei O persoană concretă este materia la fel de trup și suflet ca forma Considerând dinamic, ne putem întreba: cine l-a născut, de ce și cum crește și se dezvoltă? Aceasta înseamnă că mai există două motive - motrice (părinții) și final (scopul spre care se dezvoltă această persoană) Sensuri diferite ale vieții A doua definiție a metafizicii - fiind ca atare - dezvăluie planul ontologic al acestui concept Nicio știință nu ia în considerare universalitatea ființei: științele sunt interesate de aspectele particulare ale ființei Doar metafizica se întoarce la primele cauze și la ultimul "de ce", dezvăluind fundamentul realității în universalitatea ei Ce este existența? Parmenide și eleacii au interpretat a fi în spiritul unității fără ambiguitate Cu ajutorul conceptului de inexistență ca diferit pentru Platon, spre deosebire de Parmenide, a fost posibil să se justifice pluralitatea inteligibilului Nedorind să atribui o caracteristică Aristotel fiind la lumea sensibilă, Platon a plasat-o între (metaxie) ființă și neființă Aristotel reformează atât eleacii, cât și platonismul Din punctul său de vedere, ființa are nu una, ci multe semnificații Atât senzualul, cât și inteligibilul constituie ființa, doar nimic pur nu are vreo legătură cu ea Aristotel reconsideră temeinic ontologia eleaticilor atunci când apără multiplicitatea și diversitatea ființei, crezând că fiecare sens are o legătură cu întregul, adică legate structural de substanță Orice existential este fie o substanta, fie manifestarea ei, fie o forma de activitate a unei substante, i e într-un fel sau altul, ceva care are legătură cu substanța În căutarea unei scheme care să reflecte toate semnificațiile posibile ale ființei, Aristotel a evidențiat patru grupuri de semnificații caracteristice de bază: ) a fi ca categorie (sau a fi ca atare); ) ființa ca act și potență; ) a fi ca un accident; ) a fi ca adevăr, iar neființa ca o minciună Categoriile reprezintă principalul grup semantic al ființei Aristotel le numește diviziunile originale, cele mai înalte tipuri de ființă Lista de categorii arată astfel: ) substanță, sau esență; ) calitate; ) cantitatea; ) atitudine; ) acţiune; ) pasiune sau suferință; ) loc; ) timp; [ ] proprii; [ ] odihnă Ultimele două sunt puse între paranteze, deoarece Aristotel vorbește despre ele extrem de rar și, poate, le-a adăugat de dragul completității deceniului pitagoreic Substanța este singura categorie independentă; restul depind într-un fel sau altul și se referă la ea A doua grupă - categoriile de potență și act - este importantă pentru că sunt determinate nu prin altceva, un al treilea, ci prin interconectare De exemplu, înțelegem diferența esențială dintre un orb și cel care, putând vedea, a închis ochii pentru că nu vrea Metafizică vedea Primul este orb fatal, al doilea are capacitatea potențială de a vedea Boabele încolțite - recolta în potență Cât de semnificativă joacă această diviziune, vom vedea prin exemplul soluției diferitelor aporii Accidentele sunt ființe întâmplătoare și tărâmul neprevăzutului, adică tip de ființă, neconectat cu întregul mod esențial Pură șansă, de exemplu dacă stau în picioare sau stau, sau ce culoare are fața mea A fi nu este întotdeauna așa și nu predominant, ci doar uneori și ocazional A fi ca adevăr Mintea umană stabilește faptul conformității sau inconsecvenței unor cunoștințe cu realitatea Inexistența ca minciună are loc atunci când mintea leagă incompatibilul, separă ceea ce în viață nu poate suporta separarea Ultimul tip de ființă este studiat prin logică În ceea ce privește al treilea fel de ființă, cunoașterea științifică este imposibilă, deoarece numai necesarul poate fi subiect al științei, accidentalul este în afara sferei științifice Subiectul de metafizică este format din categorii, precum și conceptele de potență și act Ce este ființa și ce este substanța? Acestea sunt eternele întrebări ale metafizicii Problema de fond Conturând metafizica ca o teorie a substanței, Aristotel subliniază că substanța este axa în jurul căreia se învârt toate semnificațiile ființei Ce substante exista? Există doar substanțe sensibile, sau există și suprasensibile? Ce este o substanță în general, adică Ce se înțelege prin sensul universal al substanței? Este mai convenabil să începem cu a doua întrebare, răspunzând într-un spirit de evidență la ceea ce pare familiar și trecând la cele mai puțin evidente La întrebarea ce este o substanță, naturaliștii indică elementele materiale Platoniștii consideră că forma este principalul lucru Oamenii obișnuiți cred că individul și orice lucru anume constau în formă și materie în același timp Cine are dreptate? Toți și nimeni, răspunde Aristotel, căci oricare dintre răspunsuri, luate individual, va fi unilateral Numai de comun acord vor da adevărul Materia (din greaca hyle - material de constructie) este inceputul a tot ceea ce este perceput senzual În acest sens, materia este sub Aristotel strat de formă (deoarece lemnul este substratul casei, iar argila este substratul vasului) Când pierdem materie, pierdem întreaga lume senzorială Cu toate acestea, materia ca potențialitate nedeterminată poate deveni ceva definit doar atunci când ia formă, prinde contur Forma determină și realizează materia, formează esența fiecărui lucru, acela, datorită căruia lucrul există De aceea forma este substanță în sensul deplin al cuvântului: quod quid est, quod quid erai esse Forma ca eidos, cu toate acestea, după Aristotel, este inerentă în lucru în sine, în contrast cu eidos suprasensibil platonic, această formă este mai degrabă o formă-în-materie Compoziția aristotelică a materiei și formei - sinolos - oferă o imagine a începutului unind diferiți poli În Categorii citim că prima substanță este sinolosul, individul, în timp ce forma se numește a doua substanță În "Metafizică" Aristotel numește forma esența existențială a fiecărui lucru și prima substanță Empiric, individul apare ca o substanță exclusivă, dar din punct de vedere teoretic, este forma care stă la baza ființei și primul principiu În acest sens, individul este condiționat de o fundație a ființei bine formată Pentru noi, concretul, individul, este substanța exclusivă; pentru natură ca atare, forma va fi substanța exclusivă Se poate spune că în sensul exact al cuvântului, ființa înaltă este o substanță, pentru că altfel, în absența omului, ființa divină, suprasensibilă și imaterială, nu poate fi substanță Prin urmare, sensul de a fi este complet specificat Cel mai puternic simț al ființei este substanța, în sensul impropriu acționează ca materie, în sens propriu este synolos ca individ, iar cel mai puternic sens al substanței este forma Este de înțeles de ce Aristotel a numit primul motiv pentru a fi o formă, pentru că, ca atare, ea este cea care poate informa, adică înnobilează, contează și fundamentează ființa individuală, adică întărește persoana Substanță, act și potență Materia este potențialitate în sensul de a putea lua o formă (ca și în bronz există potențial o statuie) Forma acţionează ca o actualizare a acestei abilităţi Legătura formei și Metafizică Aristotel numește materie din punctul de vedere al formei entelechie, în timp ce din punctul de vedere al materiei va fi un amestec de potență și act Tot ceea ce este material este mai mult sau mai puțin potențial, tot ceea ce imaterial este forme pure, acte lipsite de potențialitate Realizarea reală ca împlinire Stagiritul numește entelehie Sufletul, în măsura în care este o entitate formală, este entelehia corpului Dumnezeu, ca și alte puteri cerești inteligibile, este entelehie pură Actul, după Aristotel, depășește în mod absolut potența, deoarece aceasta din urmă este de conceput doar în direcția sa spre realizare Forma ca actualitate este o condiție, o regulă și un scop al potențialității, dar forma de a fi de substanță eternă este actuală Substanță suprasensibilă Conceptul de substanță suprasensibilă completează construcția metafizicii aristotelice Prima realitate este substanța, alte moduri ale realității depind de ea Timpul necreat și mișcarea sunt indestructibile Trecerea în timp presupune prezența momentelor mai întâi și apoi, dar timpul ca condiție a acestor momente este etern Pe de altă parte, timpul determină mișcarea, prin urmare, eternitatea primului postulează eternitatea celui de-al doilea Deci, de ce există timpul etern și mișcarea perpetuă? În virtutea prezenței începutului, Stagiritul răspunde în "Fizică" Începutul trebuie să fie etern și imobil, pentru că numai odihna poate fi cauza absolută a mobilului De exemplu, o pietricică zboară din lovitura unui baston, bastonul este pus în mișcare de mână, iar mâna este pusă în mișcare de voința unei persoane Aceasta înseamnă că, pentru a explica orice mișcare, trebuie să găsim un principiu imobil care să pună în mișcare orice altceva Altfel, avem mișcare într-un cerc vicios al infinitului, ceea ce este imposibil de gândit Fiind etern și imobil, primul principiu trebuie să fie lipsit de potențialitate Ceea ce are potență poate să nu fie în act, ceea ce înseamnă că condiția pentru mișcarea veșnică a cerurilor este un act pur Substanța suprasensibilă căutată este o mașină de mișcare perpetuă imobilă Deci, cum un prim motor nemișcat pune totul în mișcare? Aristotel ilustrează răspunsul său cu exemplul dorințelor noastre De obicei ne străduim pentru frumos și amabil, se pare că dorințele noastre se nasc de la sine, fără exterior Aristotel eforturi Nu aceasta este forța care mișcă mâna unui sculptor care lucrează cu o bucată de marmură Cauza finală, cauza finală divină, atrage, rămânând ea însăși nemișcată Lumea este eternă, iar momentul haosului cosmic ca potență pură pur și simplu nu a existat, altfel ar contrazice poziția de superioritate a actului asupra potenței Haosul ca potențial nu poate precede lumea actuală Dumnezeu, ca entelehie pură, a atras întotdeauna universul către Sine, ceea ce înseamnă că lumea a fost întotdeauna așa cum este O potențialitate devine cunoscută numai atunci când este realizată, prin urmare un act este o acțiune, un act este o formă, o condiție, o regulă și scopul ultim al potențialității Actul transcende ontologic și logic tot ceea ce există potențial, deoarece existența a tot ceea ce este etern este întotdeauna actuală Pentru a finaliza analiza construcțiilor aristotelice, rămâne de aflat cum se dovedește existența unei substanțe suprasensibile Substanțele sunt prima realitate, dacă substanțialul ar fi supus corupției și morții, atunci nimic nu ar putea scăpa de moarte în neant Cu toate acestea, mișcarea și timpul, după Aristotel, sunt eterne și nepieritoare De fapt, înainte de crearea timpului, a existat un început, iar după dezintegrarea timpului a existat un mai târziu Dar la urma urmei, mai întâi și apoi nu sunt altceva decât momente în timp Începutul de care depind cerul și natura este viața Viața ne este dată pentru o anumită perioadă de timp, dar vitalitatea ca atare este infinită și are diferite grade de perfecțiune Viața gândirii pure și a activității contemplative este maxim de intensă Totul în Dumnezeu este cea mai pură plăcere, căci viața lui coincide cu activitatea minții înțelegătoare Care este direcția minții divine? La cel mai înalt și cel mai bun Nu există nimic mai înalt, mai frumos și mai benefic decât Dumnezeu Prin urmare, activitatea contemplativă a lui Dumnezeu este gândirea la gândire Procesul înțelegerii și obiectul înțelegerii coincid în el Mintea lui este cea care este capabilă să adune tot ce este înțeles într-o singură substanță Este posesia reală a gândibilului În consecință, Dumnezeul etern și imobil este un act pur, lipsit de potențialitate materială, de viață spirituală și de gândire despre gândire Ca atare, Dumnezeu este simplu și indivizibil, nu are dimensiune sau părți El este neînfricat și neschimbător Potrivit lui Aristotel, o mașină cu mișcare perpetuă nu este suficientă pentru a explica mișcarea sferelor cerești Între pământ și sferă cu Metafizică există și alte de sfere în diferite faze de mișcare și stele în mișcare fixate pe ea de stele fixe Toate sferele sunt puse în mișcare de forțe inteligibile, care sunt organizate ierarhic în spațiul interstelar și sunt subordonate Perpetuum Mobile Cum poate fi caracterizată această formă de politeism? Divinul pentru Aristotel, Platon, ca și pentru orice grec, era o sferă largă, care cuprindea diverse tipuri de realitate: o mașinărie cu mișcare perpetuă, substanțe suprasensibile care rotesc cerurile, sufletele omenești, totul etern și indestructibil Este imposibil să nu remarcăm încercarea lui Aristotel de a reconstrui metafizica pe baza principiului unității Cartea a XII-a a Metafizicii se încheie cu cuvintele lui Homer: "Domnia multora nu poate fi bună, să dea cineva porunci" Poate că Aristotel are o nevoie pronunțată de monoteism, pentru că a vrut să separe Perpetuum Mobile de orice altceva, ceea ce ar permite sistemului să fie unificat Cu toate acestea, introducerea a de alte substanțe-motoare eterne și nemateriale încalcă principiul unității, deoarece substanțele existențiale nu depind de mașina cu mișcare perpetuă Relația dintre Dumnezeu și cele de substanțe rămâne neclară Gânditorii medievali vor propune să numească aceste substanțe forțe raționale angelice Totuși, acest lucru a fost posibil doar în lumina conceptului de creație Dumnezeu și lumesc Dumnezeu se consideră pe sine: puțin lumesc, schimbător, imperfect și concret existent îl interesează Este absurd să credem, după Aristotel, că mintea divină și-a îndreptat atenția către ceva mărunt Numai ceea ce merită distincții speciale și atenție divină, care nu este supus schimbării, poate deveni subiectul gândirii sale Această stabilire a granițelor se explică prin faptul că zeul aristotelic nu este creatorul lumii, mai degrabă, lumea deja creată s-a dovedit a fi fascinată de Dumnezeu, atrasă de el O altă limitare este legată de faptul că Dumnezeu, în gândire, se iubește pe sine, este obiectul iubirii, nu iubește pe nimeni Dumnezeu nu se închină în fața oamenilor în general, sau în fața unei persoane în special Dar totul lumesc și separat se înclină în fața lui și se străduiește pentru intimitate cu el Cu alte cuvinte, Dumnezeu este iubit dar nu iubitul, obiectul dar nu subiectul iubirii Pentru că dragostea este pentru cei din vechime Aristotel kov este dorința de a poseda ceva de care ești lipsit, atunci absolutul nu poate avea o astfel de dorință prin definiție Conceptul de iubire ca dar gratuit era străin grecilor Dumnezeu nu poate iubi, pentru că o minte curată și lipsită de pasiune nu poate suferi, ci poate doar gândi Relația lui Aristotel cu Platon Aristotel a criticat aspru lumea platoniciană a ideilor, argumentând că transcendental, adică Separate de lumea lucrurilor, ideile nu pot fi cauza existenței lucrurilor, cu atât mai puțin a cunoașterii lor Forme ca intrinseci lucrurilor, Aristotel se intoarce in lume Astfel, teoria sintezei materialului și a formalului a devenit o alternativă ponderală la platonism Stagirite nu s-a gândit să nege natura suprasensibilă a ideilor, dar nu a fost de acord cu interpretarea lor platoniciană Ideile, credea el, sunt cadrul inteligibil al sensibilului Suprasensibilul nu constă din inteligibil, ci mai degrabă din forțe raționale Ideile, sau formele, sunt contururile raționalului în sensibil, despre care am vorbit deja Gândul lui Aristotel a fost un progres indubitabil în raport cu platonismul, deși în controversă, poate, rațiunea și formele inteligibile au fost prea puternic divorțate Diferite forme au apărut ca rezultat al atracției lui Dumnezeu pentru tot ceea ce este lumesc, ca produse cerești ale atracției Sinteza platonismului și Aristo-Teliema a reușit abia secole mai târziu, când lumea formelor a apărut sub forma unui cosmos poetic prezent în gândirea divină Fizica si Matematica "Fizica" lui Aristotel a devenit experiența studiului sistematic al lumii naturale S-a rezolvat aporia eleaticilor Mișcarea nu este o tranziție de la ființă la neființă, așa cum credea Parmenide, ea include o tranziție de la o formă de ființă la alta dintre formele sale, mai precis, de la ființa potențială la actuală Aristotel vorbește despre patru categorii de mișcare: generarea și descompunerea (în raport cu substanța), schimbarea (din punctul de vedere al Fizica si Matematica calitate), creștere și scădere (față de cantitate), transfer (din punct de vedere al locului) În conformitate cu această înțelegere a mișcării, Aristotel a dezvoltat teoria locului și timpului Orice element gravitează spontan spre locul său natural, de exemplu, o flacără se străduiește întotdeauna în sus Timpul pe care l-a determinat de "numărul de mișcare", exprimat în "întâi" și "apoi" Infinitul, conform lui Stagirite, este de neconceput ca actual, deoarece toate corpurile sunt finite Numai potențialul de a crește ceva la infinit este infinit Totuși, în realitate concretă, totul are un sfârșit Numerele sunt un exemplu de numărare infinită, spațiul poate fi împărțit în cantități infinit de mici Mișcarea caracterizează realitatea sensibilă, este strâns legată de materie În lumea sublunară există toate formele de mișcare: generare și decădere, schimbare, creștere și scădere, mișcare locală Corpurile cerești au doar forme circulare de mișcare Corpurile pământești sunt formate din cele patru elemente (aer, apă, pământ și foc), în timp ce corpurile cerești sunt formate din eter circulant ca al cincilea element În ceea ce privește obiectele matematice, Aristotel le consideră a fi caracteristici ale realității sensibile, care nu pot fi distinse decât mental Amintiți-vă că pentru Platon a fost o realitate independentă în sine și pentru sine Numerele și figurile geometrice există potențial în lucruri, așadar, destul de reale, dar de fapt ele sunt prezente doar în activitatea abstractă a minții noastre Spațiul și timpul ca caracteristici ale fizicii aristotelice Fizica, după Aristotel, este a doua filozofie Obiectul său este o substanță în mișcare senzuală, în contrast cu obiectele fixe ale metafizicii Este ușor pentru cititorul modern să fie înșelat, căci fizica pentru noi este natura înțeleasă într-un mod galilean Pentru Aristotel, aceasta este știința esențelor și a formelor, prin urmare, în comparație cu fizica modernă matematicizată, fizica aristotelică poate fi numită mai degrabă o ontologie a lumii percepute senzual Teoria mișcării a fost o problemă filozofică încă de pe vremea Eleaticilor și Atomiștilor Cu toate acestea, niciuna dintre ele nu are un statut ontologic Aristotel mișcarea nu a fost încă stabilită De asemenea, eleacii nu permiteau posibilitatea existenței inexistenței, sursa aporiei, mișcarea pentru ei era o formă de trecere la inexistență O soluție neașteptată la astfel de aporii a fost propusă de Aristotel Viața are multe semnificații și semnificații Ansamblul acestor semnificații este dat de o pereche: ființă potențială și ființă actuală, date sub formă de acțiuni În raport cu potențialul real, ființa apare ca neființă-în-acțiune O astfel de potență este destul de reală ca o capacitate eficientă de actualizare Mișcarea este realizarea a ceea ce este deja în potențial Inexistența este, așadar, o formă de trecere de la potențial la real Vedem dezvoltarea ulterioară a acestei probleme la Aristotel sub forma unei structuri ontologice a posibilelor forme de mișcare El vorbește despre patru forme de mișcare: ) apariția sau distrugerea ca modificare a substanței; ț ) alterarea ca schimbare de calitate; ) crește și scade ca modificare a cantității; ) transferul și relocarea ca schimbare locală În toate formele, se presupune prezența unui substrat, trecând de la o stare la alta Când materia prinde formă, vorbim de apariție; dacă materia își pierde forma, se vorbește de distrugere Trecerea de la mare la mic și invers este o scădere și o creștere, iar de la un punct la altul este un transfer Este clar că numai corpurile formate din materie și formă sunt capabile de schimbare, ceea ce înseamnă că structurile hileomorfe sunt substratul mișcării Mișcarea are loc într-un anumit loc Potrivit lui Aristotel, nu există doar un loc, ci un loc natural, spre care gravitează fiecare lucru și element prin natura sa: foc și aer - sus, pământ și apă - în jos Sus și jos nu sunt relative, sunt determinări naturale Deci, ce este localitatea? Locul este limita recipientului, unde vine în contact cu conținutul Aristotel precizează atunci că locul este imobil, în timp ce limitele corpului sunt mobile Un vas este un container mobil, iar un loc este un vas nemobil Când unul este în interiorul celuilalt, se mișcă împreună, ca o navetă cu tot conținutul său de-a lungul suprafeței râului Locul este tot râul, pentru că numai întregul este nemișcat Terminus continentis immobilis primus Fizica si Matematica În conformitate cu această înțelegere a spațiului, mișcarea corpurilor cerești este posibilă doar circulară Golul ca loc în care nu există nimic este de neconceput, pentru că aceasta este o contradicție în termeni Deci, care este această realitate evazivă, dacă nu asta, din care unele părți au devenit deja, altele se pregătesc să devină, dar ceea ce este acum nu există niciodată? Mișcarea este în esență un continuum, în cadrul căruia este posibil să se facă distincția între momente la început și apoi Percepția și calculul momentelor de mișcare presupun existența unui suflet Dacă sufletul este un principiu de calcul spiritual, o condiție pentru a distinge momentele, atunci este și o condiție a timpului Ne putem îndoi că timpul există fără suflet, dar cum ne putem imagina un număr fără numărător? Un număr este numărat sau numărat Dacă sufletul conține capacitatea de a număra, înseamnă că timpul este imposibil fără numărul-suflet și sufletul conținut în lucruri Acest gând anticipează tratarea spiritualistă a timpului de către Augustin, care a devenit abia recent subiectul unei atenții speciale Aristotel neagă existența reală a infinitului Infinitul există potențial, de exemplu, sub forma unui număr, pentru că nu există un număr atât de mare dincolo de care să fie imposibil să treci Spațiul este infinit, la fel ca și timpul, pentru că este divizibil la infinit, iar rezultatul împărțirii este din nou o valoare divizibilă Aristotel a asociat infinitul cu categoria cantității, aplicabilă numai materiei sensibile În acest sens, el urmează tradiția pitagoreică, crezând că infinitul este vicios, absolut doar finit și rotund, adică sferă închisă Eterul ca a cincea esență, lume sublunară și cerească Realitatea fizică, conform lui Aristotel, este formată din două sfere - sublunar și supralunar Printre numeroasele forme de schimbare din lumea sublunară, domină generația și decăderea Corpurile cerești se mișcă pe traiectorii circulare, în lumea stelelor nu există naștere, moarte, creștere și scădere Oamenii au observat întotdeauna același cer pe care îl vedem noi Aceasta înseamnă că materialul corpurilor cerești este de necompus, iar materia lumii sublunare este puternică în potența contrariilor și este ascunsă în cele patru elemente: pământ, apă, aer și foc Aristotel, spre deosebire de eleatici, a interpretat aceste elemente ca reciproc reversibile Eterul material, din care se formează cerurile, face posibilă mișcarea spațială, de aceea filozoful îl numește al cincilea Aristotel esență sau substanță Cele patru elemente tradiționale se caracterizează printr-o mișcare în linie dreaptă de sus în jos pentru cele grele și de jos în sus pentru cele ușoare Deoarece eterul nu este nici greu, nici ușor, mișcarea naturală va fi circulară Eterul, care nu este creat de nimeni, nu este supus creșterii, schimbării sau distrugerii, la fel ca cerurile formate din el Împărțirea lumii în sublunar și supralunar va deveni familiară gândirii medievale și va dispărea abia odată cu începutul New Age Fizica aristotelică, după cum vedem, este metafizică din totdeauna, culmea ei este fundamentarea Perpetuum Mobile Din punctul de vedere al stagiritului, ca și al majorității filozofilor greci, eternul, neschimbătorul și nemișcat este condiția a tot ceea ce devine Este evidentă ireversibilitatea cuceririlor platonismului și a celei de-a doua navigații a acestuia Natura obiectelor matematice Spre deosebire de Platon, Aristotel a dat matematicii un loc foarte modest Cu toate acestea, el a reușit pentru prima dată să determine statutul ontologic al obiectelor matematice Platoniștii considerau numerele ca fiind entități ideale, existând separat de senzual Unii platoniciști au combinat imaginile matematice cu cele senzuale în mitologie Aristotel a considerat acest punct de vedere inacceptabil În procesul de abstractizare, susține el, din corpuri volumetrice putem obține mental un plan cu două dimensiuni, apoi o linie prelungită și, în final, un punct indivizibil în spațiu Fără nicio poziție spațială, va exista o unitate numerică simplă Prin urmare, numerele matematice nu sunt obiecte reale, dar nici nu pot fi numite complet ireale În lucrurile sensibile, ele există potențial, iar mintea noastră este capabilă să izoleze numerele prin abstracție Ca unități ale minții, numerele există de fapt numai în minte și, potențial, în toate lucrurile, fără excepție Psihologie Trei părți ale sufletului Fizica aristotelică explorează nu numai structura lumii fizice, ci și ființe nerezonabile și raționale Aristotel dedică multe tratate creațiilor cu suflet și minte, dintre care cel mai original este tratatul Despre suflet Ființele animate diferă de cele neînsuflețite prin faptul că au un principiu vital - un suflet Ce este un suflet? Răspunzând la această întrebare, Aristotel o intră în metafizica hilemorfismului Toate lucrurile sunt un aliaj de materie și formă: materia este potențial, iar forma este o entelehie activă Pentru ființele vii, aceasta înseamnă că corpul este un substrat potențial, forma ca actualizare a vieții este dată sub forma sufletului "Sufletul ar trebui considerat o formă esențială a unui corp fizic care are viață în potență, iar substanța ca formă este o entelehie Prin urmare, sufletul este prima entelehie a unui corp fizic care are potențial viață " Așa că Aristotel a dat sufletul o definiție care a devenit de multe secole un manual Fenomenele vitale presupun existenţa unui anumit set de operaţii permanente Astfel, sufletul ca principiu vital are abilități, funcții și părți responsabile de diverse acțiuni Principalele funcții sunt proprietățile vegetative (naștere, nutriție și creștere), natura senzorio-motorie (senzație și mișcare), proprietăți intelectuale (cogniție, atitudine, alegere) În conformitate cu împărțirea funcțiilor, sufletul, după Aristotel, are trei părți: ) vegetativă, ) senzuală și ) rațională Plantele au doar partea vegetativă a sufletului, animalele au un suflet vegetativ și senzual-animal Oamenii au toate cele trei părți Pentru a avea un suflet rațional, este necesar să aveți părți animale și vegetale Cu toate acestea, partea de plantă poate fi deținută fără celelalte două Sufletul vegetativ și funcțiile sale Cel mai simplu principiu al vieții, care reglează activitatea biologică, este sufletul vegetativ Aristotel îi corectează semnificativ pe naturaliști, crezând că cauza creșterii nu poate fi J Aristotel nici focul, nici căldura, nici materia în general ca atare Regula care poartă proporțiile de creștere în procesul de dezvoltare a organismului este sufletul Același lucru este valabil și pentru hrană, care nu este jocul mecanic al elementelor similare sau eterogene Nutriția este asimilarea nesimilarului cu participarea sufletului și a căldurii pe care o produce Sufletul vegetal este responsabil de reproducere, care este scopul oricărei forme finite de viață Într-adevăr, orice formă vitală, chiar și cea mai elementară, este creată pentru eternitate și nu pentru moarte Cea mai firească manifestare a unei ființe vii este generarea alteia, asemănătoare cu ea însăși: un animal - un animal, o plantă - o plantă, un om - un om Ființele moarte nu pot participa la divin în mod continuu, condamnate să piară, nu pot rămâne ele însele pentru totdeauna Astfel, nu rămâne același, ci o creatură asemănătoare cu ea, deși aspectul este tot același Suflet senzual, poftă, cunoaștere și mișcare Animalele, pe lângă proprietățile plantelor, au senzații, apetit (poftă) și funcții motorii Principiul responsabil pentru aceste operațiuni este sufletul sensibil Prima și cea mai importantă funcție a sensibilității este senzația Predecesorii credeau că afectul și pasiunea sunt o schimbare în similar sub influența similarului Democrit și Empedocle credeau că, spre deosebire de elemente, interacționează Aristotel aplică aici conceptul de potență și act Avem capacitatea de a ne simți nu actual, ci potențial Combustibilul nu arde până când îl aprindem Abilitatea de a simți este actualizată la contactul cu obiectul perceput Capacitatea de a simți este pasivă în timp ce se află în contact cu diferitul, dar în momentul actualizării percepției, extraterestul devine propriu, iar diferitul devine asemănător Ce înseamnă să devii recunoscut în sentiment? În mod clar, nu este vorba despre procesul de asimilare precum nutriția În simțire, la contact, forma este asimilată Prin urmare, Aristotel crede pe bună dreptate că sentimentul este capacitatea de a percepe forme sensibile fără materie, la fel cum ceara ia forma unui inel, fie el de aur, fie de cupru În mod similar, senzația este afectată de căldură, sunet, miros tocmai datorită formei Stagirite continuă să identifice cinci simțuri specifice fiecărei abilități Sentimentul nu greșește atunci când își percepe pe al său Psihologie obiect Pe lângă percepțiile specifice, există și unele generale, precum mișcarea, odihna, silueta, mărimea Ele sunt concepute pentru a primi nu unul, ci toate cele cinci simțuri simultan Se poate vorbi despre bunul simț, nespecificitatea lui este că adună opinii generale Cu toate acestea, atunci când un sens operează într-un mod nespecificat, apar cu ușurință erori Pe baza senzațiilor se nasc imaginile fantezie, păstrându-și memoria Experiența colectează, sortează și stochează fapte mnemonice Dintre celelalte două funcții ale sufletului, apetitul apare ca o consecință a senzației Toate animalele au cel puțin simțul tactil, ceea ce înseamnă că simt plăcere și durere, plăcute și neplăcute Astfel, dorința apare ca un apetit pentru tot ce este plăcut Dorințele sunt cele care mișcă ființele vii Singurul motor al activității este dorința ca un fel de apetit Dorința se îndreaptă spre obiectul plăcerii, cel care are deja o idee senzorială despre ea Se dovedește că pofta și mișcarea depind de simțuri în cel mai direct mod Înțelegerea sufletului și cunoașterea rațională Potrivit lui Aristotel, senzualitatea nu se limitează la funcțiile nutriționale ale formelor de viață vegetative, ea are un anumit plus În mod similar, în gândire există un set de operații care nu sunt reductibile la sensibilitate, de exemplu, alegerea rațională indică prezența unei abilități raționale a sufletului Acțiunile rezonabile sunt similare cu cele sensibile prin aceea că ambele se bazează pe mecanismul de asimilare a formelor externe Principala diferență este că facultatea de înțelegere nu se amestecă cu percepția corpului simț Organele de simț nu există în afara corpului, dar înțelegerea este un proces autonom În sine, cunoașterea formelor pure este conținută potențial în senzații și imagini fantastice Dar pentru ca această dublă potenţialitate să treacă în cunoaştere reală, este nevoie de ceva mai mult decât intuiţie Gândirea concentrează formele conținute în imagini și le evidențiază sub forma unui concept cultivat Munca minții în concordanță cu diferențierea formelor senzoriale a devenit subiectul unei analize speciale și a dat naștere multor dispute în epoca antichității și în Evul Mediu Aristotel explică diferența dintre real și potențial cu o simplitate strălucitoare Lumina, de exemplu, Aristotel poate conține o gamă de culori, dar de fapt vedem un curcubeu de culori doar în anumite circumstanțe Totul transcende intelectul lipsit de pasiune si neamestecat Mintea curată, separată de materie, este nemuritoare și necoruptă O minte activă, după Aristotel, este situată în suflet, deși vine din exterior Certându-se cu predecesorii săi, el crede că abilitățile inferioare ale sufletului sunt deja prezente în sămânța masculină; odată cu ea, ei intră într-un nou organism care crește în corpul mamei Cea mai înaltă abilitate rațională este de origine divină și, odată dobândită, rămâne în suflet pentru totdeauna Natura divină a rațiunii pentru Aristotel a fost un argument în favoarea ireductibilității sale la substanța corporală Natura metaempirică și spirituală a rațiunii ne face să fim legați de divin Ceea ce au în comun mintea înțelegătoare a omului și a lui Dumnezeu este impasibilitatea absolută Mintea este o realitate substanțială, prin urmare este dincolo de schimbare Altfel, cu timpul, ar fi devenit decrepit, ca slăbirea bătrânilor Bătrânețea este o stare a corpului, nu a sufletului: atunci când organele de simț se uzează, ele eșuează, ca în cazul intoxicației sau al bolii Facultatea de gândire slăbește și ea odată cu vârsta, dar ca atare este divină, impasibilă și neschimbătoare Natura spirituală a minții l-a adus pe Aristotel la un nou nivel de probleme, dintre care unele au rămas insolubile în cadrul epistemologiei antice Este mintea individuală sau universală? A fi parte din divin, este un principiu al conduitei morale? Care este relația dintre comportamentul rațional și soartă? Cum și de ce mintea supraviețuiește corpului? A fost nevoie de o întreagă epocă pentru a răspunde la aceste întrebări Conceptul de creație, străin lui Aristotel, a adus problemele sufletului și minții într-o altă dimensiune Științe practice: etică și politică Fericirea ca obiectiv cel mai înalt Omul ca membru al societății a devenit subiectul a două științe practice - etica și politica Acțiunile umane sunt Științe practice: etică și politică îndreptate către unul sau mai multe obiective Acțiunile și scopurile, fiind sintetizate, se aliniază într-o anumită schemă și sunt subordonate unui scop anume Pentru greci, cel mai înalt obiectiv al vieții era fericirea Ce este fericirea? Este firesc ca majoritatea oamenilor să-și vadă propria viață în mijlocul plăcerilor cerești Cu toate acestea, Aristotel numește o viață sclavă și nedemnă de o persoană, irosită de dragul înmulțirii plăcerilor Alții văd fericirea în succes și onoruri Dar succesul, spune Stagirite, aparține seriei externe de fenomene și depinde de cei care atribuie meritul, adică din mulţimea ignorantă Alții caută fericirea în bogăție Aristotel consideră că echivalentul monetar al fericirii este cel mai absurd, deoarece bogăția a fost și va fi întotdeauna un mijloc pentru altceva și niciodată un scop Perfecțiunea individului și a tot ceea ce ridică o persoană deasupra lumii vegetale și animale este singurul scop demn al vieții Nu doar pentru a trăi - și plantele trăiesc, nu doar pentru a simți - și animalele simt, ci pentru a trăi și a simți pentru a se înțelege și a înnobila lumea din jurul lor Binele omului constă în munca activă a sufletului și a minții, în armonie cu virtutea Întrucât există multe virtuți, o viață trăită în armonie cu cele mai bune și mai nobile virtuți poate fi considerată reușită Aceasta este poziția lui Aristotel Îndeplinirea și completitudinea idealului nu sunt mai puțin importante, pentru că o singură înghițitură nu face primăvară Și o zi nu poate face o persoană fericită și fericită Deci Stagirite întărește și consolidează realizările lui Socrate și Platon Fiecare dintre noi nu este doar un suflet, ci partea sa cea mai înaltă Este capacitatea rațională a sufletului care dă o valoare deosebită unei persoane Cu toate acestea, bunurile materiale nu îi pot oferi un sentiment de fericire - un sentiment de realism nu îl schimbă pe Aristotel - absența lor este destul de capabilă să compromită utilitatea și necesitatea valorilor spirituale Virtutea ca măsură exactă Nu numai mintea caracterizează o persoană Există forțe în suflet care rezistă cumva comenzilor minții Partea vegetativă nu participă în niciun fel, dar partea luptă exercită presiune, nu se supune sau, dimpotrivă, se supune minții Ascultarea de voce Aristotel rațiunea este virtutea etică sau virtutea conduitei practice Se realizează prin antrenament, când virtutea devine un obicei Virtuțile devin un statut, sau un mod de viață, pe care noi înșine îl creăm și îl acceptăm Există multe impulsuri și tendințe pentru moderarea rezonabilă și există multe virtuți etice Pasiunile și impulsurile senzuale tind spre extreme Rațiunea intervine pentru a stabili o cale de mijloc și o proporție corectă între prea puțin și prea mult Curajul, de exemplu, este mijlocul dintre insolență și lașitate; între lăcomie și extravaganță este măsura exactă a slăbiciunii și generozității Este clar că moderația și mediocritatea nu sunt deloc același lucru Fiind victoria rațiunii asupra instinctelor, mijlocul de aur este punctul culminant al comportamentului măsurat Aici Aristotel rezumă maximele înțelepților greci: nimic nu este prea mult, totul are nevoie de o măsură exactă, de o limită ca semn al perfecțiunii etc Dintre toate virtuțile, cea mai frumoasă și mai înaltă este dreptatea Ca o stea călăuzitoare - în zori și la apusul vieții - strălucește pentru noi și ne conduce Este posibil să se evalueze toate binecuvântările și demnitatea numai în corectitudine Fericirea perfectă și virtuțile dianoetice Sufletul are nevoie de îngrijire și îmbunătățire specială Aristotel numește această capacitate de autopurificare virtute dianoetică Partea sufletului care este îndreptată către realitatea schimbătoare, el numește rafinament - phronesis, iar cea ocupată de etern și divin - sophia, înțelepciunea sofiană Prudența orientată practic determină ce este bine și ce este rău pentru o persoană Înțelepciunea așa cum Sophia servește ca sursă de cunoaștere despre cea mai înaltă realitate, cu asta este ocupată metafizica Pe calea auto-îmbunătățirii o persoană are ocazia să devină cu adevărat fericită, în pragul divinului Aprofundarea intensivă a sinelui dă efectul autosuficienței, deoarece activitatea teoretică a minții nu are alt scop decât ea însăși, adică adevărul interior Degeaba, continuă Aristotel, suntem sfătuiți să ne limităm la ceea ce este finit și proporțional cu omul, o ființă muritoare Trebuie să ne măsurăm după măsura nemuritorului și divinului, să trăim, concentrându-ne pe partea cea mai nobilă Științe practice: etică și politică sufletul nostru Animalele nu cunosc fericirea, dar zeii sunt în permanență în fericire fericită Doar o persoană este fericită în măsura în care el însuși își dorește asta În măsura în care este capabil de o înțelegere neinteresată a ființei, este atât de fericit Psihologia acțiunii morale Aristotel a încercat să depășească raționalitatea tipului socratic El nu numai că a înțeles toată diferența dintre cel care cunoaște adevărul bun și cel care știe să realizeze binele Pentru prima dată, filosoful a reușit să analizeze procesele mentale În primul rând, se pune accent pe alegere - prohairesis - și pe hotărârea de a acționa strâns legată de aceasta Când dorim să atingem un anumit scop, apare o decizie cu privire la mijloacele apropiate și îndepărtate de a-l atinge Alegerea se reflectă în procedura de trecere a etapelor Scopurile, după Aristotel, nu pot fi un subiect de alegere, deoarece dorința de bine este o caracteristică comună a unei persoane, altfel nu este deloc o persoană Pentru a fi neprihănit, trebuie să dorești adevăratul bine, și nu ceea ce pare a fi bun În discuția despre cei buni și cei drepți, gândul la Stagirit se învârte în cerc, deoarece el nu reușește să evidențieze conceptul de liber arbitru Omul drept, observă el corect, găsește un moment de bunătate în orice lucru Dar cel care s-a apucat odată pe calea viciului nu se poate întoarce la viața adevărată, oricât și-ar dori Natura aporetică a unei astfel de formulări a întrebării este evidentă, dar acest cerc era firesc pentru gândirea păgână greacă Cetățean oraș-stat Binele statului și binele unei persoane individuale nu au diferențe radicale Binele, crescând de la particular în general, devine mai divin Grecii considerau persoana aflată sub protecția statului în ansamblu, și nu invers L-au numit pe om un animal politic Cel care nu face parte din stat, care nu are nevoie de nimeni sau de nimic, este fie o fiară, fie un zeu Oricine participă cu adevărat la viața statului, Aristotel îl numește cetățean Cei care nu contribuie la realizarea dreptății - un locuitor liber sau un locuitor al unei colonii - nu pot fi considerați cetățeni Rezultă că numărul cetățenilor este foarte limitat, restul satisface doar nevoile celor care au Aristotel suficient motiv, timp liber și voință de a gestiona Dacă o persoană își apreciază corpul ca fiind cel mai bun dintre tot ceea ce are, atunci el aparține sclavilor prin natură Cea mai bună soartă pentru el este să fie subordonat celui mai puternic Un sclav din fire aparține altuia, potențial mai puternic, în timp ce alții, supuși pasiunilor, nici măcar nu au asta Un sclav are nevoie de o minte la fel de mult cât este necesar pentru senzualitate, de aceea ele, ca și animalele, sunt create pentru a satisface nevoile corporale ale cetățenilor Negrecii de origine au devenit adesea sclavi ca urmare a cuceririlor, motiv pentru care Aristotel a împărtășit această prejudecată a epocii sale Statul și formele sale Diferite forme constituționale sunt caracteristice diferitelor tipuri de state Constituția dă formă și ordine statului Puterea poate veni de la unul, de la puțini sau de la majoritatea Trei forme corecte de guvernare - monarhia, aristocrația și udată - degenerează în trei forme incorecte: tirania, oligarhia și democrația (plutocrația), când încep să înlocuiască binele comun cu interese egoiste Democrația devine demagogie dacă egalitatea este interpretată în spiritul anarhiei; din principiul libertății, egalitatea se dezvoltă în propria sa negație Teoretic, monarhia și aristocrația sunt mai bune, dar din punctul de vedere al practicii politaiului, este o cale de mijloc, în care, dacă se dorește, se poate păstra demnitatea unei democrații moderate și se poate evita extremele unei monarhii și a unui elita aristocratică Stare ideală Statul este pentru cetățean așa cum sufletul este pentru trup Statul are atâta raționalitate și dreptate cât le are fiecare cetățean în parte Un stat adaptat la măsura omului nu trebuie să fie nici prea mare, nici prea mic ca teritoriu Este logic că Aristotel a considerat trăsături ideale de personalitate de tip grecesc, combinând cele mai bune dintre popoarele din nord, est și sud Pentru utilizarea rațională a energiei, tinerii ar trebui să fie pregătiți pentru serviciul militar, iar bătrânii pentru închinare Cu toate acestea, ambii sunt implicați în guvernare Logica, retorica si poetica Idealul unei stări perfecte este o viață creativă și contemplarea binelui Ceea ce gravitează spre muncă și grijile cotidiene este util Orice lucru care dezvoltă gustul pentru libertate este minunat Atunci când alegeți obiectivele, ar trebui să vă concentrați pe cele superioare, bazându-vă pe cele inferioare Dorind pacea, ne pregătim de război Lucrând la limita forțelor noastre, nu uităm de odihnă și libertate Legiuitorul nu trebuie să confunde scopurile cu mijloacele: important este să lucrezi cu pricepere și să porți război cu pricepere, să trăiești în pace și să creezi creații frumoase Logica, retorica si poetica Analize, categorii și predicate Indiferent de ce ar argumenta Aristotel, logica este clar prezentă în lucrările sale Gândul, când este în mișcare, arată calea parcursă prin definirea elementelor, structura dovezilor Așa s-a născut termenul "organ", adică "instrument" Alexandru de Afrodisia a conturat logica în ansamblu, care reflectă bine esența problemei, pentru că vorbim despre un set de operații mentale necesare oricărui tip de cercetare Sensul cuvântului modern "logică" nu corespunde prea mult sensului antic Termenul aristotelic "analiza" (analiza - "rezoluție"), reflectă poate mai bine metoda de obținere a unor concluzii, caracteristică științei moderne Elementele de logică sunt analizate în tratatul "Despre categorii" Dacă luăm separat elementele propozițiilor, vom obține separat substanța, cantitatea, calitatea, legătura, circumstanțele locului și timpului Categoria ca concept grecesc a însemnat o măsură de condamnare Aristotel a tradus acest termen într-un plan filozofic și ontologic Categorii ca figuri ale ființei: substanță, calitate, cantitate și alte șapte categorii În sens logic, categoriile înseamnă predicate superioare Categoriile ca părți gramaticale ale propozițiilor: substanța ca subiect, calitatea și cantitatea ca adjective, unde și când Aristotel da - adverbe de loc și timp, verbe active și pasive - afectează și suferă Din punct de vedere metafizic, categoriile sunt semnificații fundamentale, sau feluri de ființă Boethius a început să le numească predicate, dar cuvântul latin transmite semnificația grecească doar parțial De exemplu: "Socrate este un om" Este clar că prima categorie formează subiectul, iar restul aparțin primei, prin urmare, pot fi adevărate sau false doar în raport cu subiectul Prin urmare, adevărul sau falsitatea se referă la o judecată care leagă categorii, și nu la concepte luate separat Definiție Categoriile nu pot fi considerate ca termeni ai unei judecăți disecate; există ceva primar și ireductibil în ele Acestea sunt cele mai comune formațiuni generice ale ființei, așa că este dificil să le definim În a doua analiză, Aristotel ia în considerare natura definițiilor Antipodul categoriilor este totul individual, deși ambele nu pot fi definite: categorii datorită generalității ultime și individual datorită unicității Între acești doi poli - maximul universalității și unicității - există o gamă largă de concepte conceptuale Ele pot fi cunoscute prin definiții (horismos) Definiți ceva - ce înseamnă? A da o definiție, crede Aristotel, înseamnă a exprima esența unui lucru sau a unui fenomen printr-o indicație a genului cel mai apropiat și a unei diferențe specifice De exemplu, pentru a determina esența unei persoane, nu este suficient să spunem că aceasta este o ființă vie, deoarece o ființă vie este și o plantă Omul este un animal sensibil și perceptiv Dar diferența sa cea mai frapantă este raționalitatea O definiție poate fi mai mult sau mai puțin utilă, dar niciodată falsă sau adevărată Adevărul și falsitatea se referă la modul în care conceptele sunt conectate, care apare într-o judecată sau o propoziție logică, adică o propoziție Judecăți și proporții Judecățile apar ca urmare a combinării termenilor într-un lanț Acțiunea de afirmare sau negație, atunci când este încadrată logic, numim o propoziție detaliată sau o propoziție narativă Logica, retorica si poetica Judecata și propoziția sunt cea mai elementară formă de cunoaștere, deoarece prin ea aflăm despre legătura dintre predicat și subiect Astfel, afirmarea sau negația într-o judecată duce la concepția despre adevărat și fals O judecată adevărată va fi una care conectează sau separă ceea ce în viața reală este îmbinat sau cu adevărat diferit, iar o judecată falsă este pe bună dreptate numită o astfel de judecată care leagă ceea ce este incompatibil în viață și separă ceea ce este cu adevărat inseparabil O judecată sub forma unei propoziții afirmă sau neagă întotdeauna, i e exprimă adevărat sau fals Rețineți că nu orice frază va fi logică Vrăji, plângeri, lamentări, rugăciuni, orice formă de discurs retoric sau poetic nu interesează logica Doar formele și declarațiile apofatice revin la discursul logic În domeniul propozițiilor, Aristotel identifică o serie de distincții, sau distincții, pe care le definește drept afirmative, negative, universale, singulare și particulare Modalitate pe care o numește o modalitate de a lega subiectul cu predicatul în funcție de gradul de probabilitate sau de necesitate Deci, de exemplu, A este B este o afirmație simplă, dar se întâmplă că A este posibil B Un alt lucru este atunci când A este în mod necesar B Silogism Când formulăm, afirmăm sau negăm ceva, asta nu înseamnă că raționăm Ne gândim că atunci când învățăm să trecem de la un bloc de definiții la altul, când vedem legătura dintre judecăți, suntem capabili să stabilim gradul de necesitate al conexiunii, să găsim unul ca antecedent, iar celălalt ca următor Dacă nu există o legătură organică între judecăți și succesiunea pas cu pas a gândirii, atunci nu există discurs ca proces de gândire Raționăm atunci când trecem de la judecăți la judecăți, de la propoziții la propoziții, fixându-le conexiunile interne, dezvăluind unele drept cauze, iar altele ca consecințe Nu există discurs fără o secvență distinctă Un silogism este deci un act mental desăvârșit atunci când legătura necesară dintre premisă și consecință devine evidentă Trebuie să existe trei propoziții într-un silogism perfect: primele două antecedente sunt premisele și al treilea consegvent este concluzia Jocul celor trei termeni poate fi descris după modelul lui Aristotel pivotant diferit, unde al treilea element este format din metoda de conectare a primelor două Un exemplu clasic de silogism: Toți oamenii sunt muritori Socrate este un om Socrate este muritor Evident, faptul că Socrate a fost supus morții rezultă dintr-o combinație a primelor două premise Punctul de legătură este persoana Primul pachet se numește cel mare, iar al doilea se numește cel mic A treia judecată este concluzia Dintre cei doi termeni combinați în derivație, unul este numit extrem mai mic ("Socrate" ca subiect), celălalt extremul mai mare ("muritor" ca predicat) Al treilea - termenul intermediar "om" - joacă rolul unei articulații articulate Aristotel nu numai că a determinat natura și structura silogismului, dar a identificat și o serie de diferențe complexe între diferitele figuri ale silogismelor și modurile acestor figuri Diferitele figuri (scheme) ale silogismului diferă în poziția termenului mijlociu față de cele extreme Termenul mediu ar putea fi: ) subiectul în premisa majoră și predicatul în premisa minoră; ) un predicat atât în premisa majoră, cât și în cea minoră; ) subiectul în ambele premise Prin urmare, sunt posibile trei figuri diferite ale silogismului, în funcție de faptul că sunt universale sau speciale, afirmative sau negative în ceea ce privește natura premisei Exemplul lui Socrate oferă o idee despre prima și cea mai simplă figură a silogismului Silogism științific sau dovadă Silogismul dezvăluie esența procesului de gândire și logica discursivă, arată structura concluziei Silogismul demonstrativ sau științific este deosebit de corect din punct de vedere formal Este important pentru el să stabilească adevărul și valoarea premiselor incluse în acesta, de care depinde calitatea concluziei Premisele unui silogism științific trebuie să fie în mod necesar nu numai adevărate, ci și clare, de înțeles și primare, adică nefiind nevoie de alte probe În teoria aristotelică a științei, întrebarea cum să obțină premise nedovedite și primare în ceea ce privește claritatea rămâne deschisă Dacă sunt adoptate prevederi de claritate aparentă de către Logica, retorica si poetica alte silogisme, atunci ne aflăm într-un cerc vicios al infinitului rău Dacă găsim primele premise într-un mod diferit, care este? Cogniția directă: inducție și intuiție Silogismul este prin natura sa un proces deductiv, deoarece din adevarul universal extragem momentele sale particulare Deci, cum apar adevărurile universale? Aristotel vorbește despre inducție și intuiție ca moduri opuse de cunoaștere, dar ambele implică un silogism Inducția este procesul de trecere de la particular la general Aristotel spune că poate fi interpretat silogistic, dar inducția rămâne un proces de abstractizare, nu de raționament Are mai multă ghicire și observație directă, ceea ce este necesar din punct de vedere al practicii Cu ajutorul intuiției, crede Stagirite, mintea prinde primele începuturi Ca și Platon, Aristotel vorbește despre intuiția intelectuală Într-adevăr, posibilitatea cunoașterii indirecte presupune structural cunoașterea directă Principiile dovezilor și principiul necontradicției Premisele generale și principiile dovezii sunt la fel de relevante atât în procesul de inducție, cât și în procesul de intuiție Acest lucru nu împiedică nicio știință să prefere și să aleagă premise și principii care îi sunt specifice În primul rând se stabilește tematica, apoi se introduce un set de definiții Aritmetica, de exemplu, definește numerele și mulțimile, geometria - conceptul de mărimi spațiale Știința dezvoltă sensul definițiilor termenilor în procesul de demonstrații, clarificând caracteristicile obiectelor Acest lucru necesită anumite axiome, adică premise cu puterea dovezilor intuitive Pe ele se bazează dovezile De exemplu, premisa "dacă se scad egali din egali, atunci părțile rămase vor fi egale" are caracterul unei dovezi intuitive Există axiome comune unor științe și există axiome care sunt valabile pentru toate științele fără excepție Acesta este principiul necontradicției: nu se poate afirma și nega ceva în același timp, în același sens și respect Principiul comerțului exclus Aristotel tego tot din axiomele științifice universale El postulează imposibilitatea prezenței unei treimi între doi termeni opuși Aceste cerințe necondiționate ale dovezii științifice sunt în general obligatorii, dar ele însele sunt nedemonstrabile din punct de vedere logic, deoarece orice formă de demonstrație le presupune În cartea a IV-a a Metafizicii, Aristotel arată inconsecvența logică a respingerii principiului necontradicției O persoană care susține că principiul necontradicției nu are valabilitate universală pretinde că îi convinge pe alții de puterea judecății sale, ceea ce exclude contrariul Ca urmare, se dovedește că este forțat să aplice principiul necontradicției tocmai în momentul în care încearcă să-l infirme Acest lucru indică fie ignoranță, fie o încercare rău intenționată de a juca cu ignoranța sau naivitatea celorlalți Vedem acum care este natura adevărurilor ultime Negând, le folosim voluntar sau involuntar, pentru că nu ne putem lipsi de ele Prin urmare, de fiecare dată, recurgând la ele, reafirmăm adevărurile primare evidente cu o vigoare reînnoită Silogismul dialectic și silogismul eristic Silogismul științific se caracterizează prin premise incontestabile, premisele probabilistice sunt caracteristice silogismului dialectic Aristotel îl analizează pe acesta din urmă în "Subiecte" Silogismul dialectic este necesar pentru formarea abilităților discursive, pentru coordonarea propriei poziții cu opiniile altor oameni, eventual departe de știință Acceptăm premisele originale fie intuitiv, fie empiric Pentru a le clarifica, este nevoie și de un silogism dialectic Când avem de-a face cu premise bazate pe opinie, intră în joc silogismul eristic Sunt silogisme care creează aparența raționamentului, prin paralogisme duc la concluzii false Refutările sofistice se deghizează în silogism, imită corectitudinea logică Cu ajutorul unei serii de trucuri, sofistii i-au pacalit pe nebunii naivi si neexperimentati, astfel s-a clarificat caracterul ambiguu al silogismului Logica lui Aristotel, după Kant, s-a născut perfect Această logică se numește formală, deși este imposibil să nu observăm că ea reproduce structura categorială a ființei aplicație SIM Logica, retorica si poetica boii în calculul logic s-a schimbat mult, astăzi este greu să numim silogismul o formă excepțională de inferență, așa cum credea Aristotel Cu toate acestea, admitem că fără logica sa, Noul Organon al lui Bacon, Sistemul de logică al lui J Stuart Mill nu ar fi fost scrise Asociem pe bună dreptate logica transcendentală a lui Kant, logica unui spirit în continuă evoluție și întreaga tradiție a discursului logic occidental cu Organonul lui Aristotel Retorică Căutarea adevărului, potrivit lui Aristotel și Platon, este sarcina filozofiei și a științelor particulare Retorica are propriul său scop - să clarifice mijloacele și metodele de persuasiune eficientă Retorica nu este doar o metodologie de persuasiune, ea analizează procesele de cucerire a minților Fiind sora logicii, ea rafinează structura gândirii și raționamentului Dialectica, așa cum știm deja, se bazează adesea pe opiniile împărtășite de oameni care sunt departe de știință În mod similar, retoriștii studiază modalități comune de a comunica, a lăuda, a apăra și a acuza, folosind în același timp nu premisele primare necesare dovezii științifice, ci înțelepciunea convențională Un entimem este un silogism care conduce ascultătorul de la concluzia probabilă la concluzia dorită, ocolind tranzițiile logice Un alt dispozitiv retoric se bazează pe puterea exemplului; analogia, ca și inducția logică, se referă la ceea ce este intuitiv intuitiv Poetică Care este natura poeziei? Aristotel a avut două moduri de a rezolva această problemă: conceptul de mimesis sau imitație și teoria catharsis Platon a văzut poezia și arta în general ca rezultat al dublei copii: artiștii imită fenomene, care la rândul lor copiază ideile ca paradigme eterne Arta, fiind o viziune a unei fantome, este lipsită de autenticitate, îndepărtată de adevărul de a fi Aristotel a luat o poziție fundamental diferită Mimesisul poetic, credea el, întruchipează o formă de activitate sufletească care este capabilă să traducă obiectele reale obișnuite într-o altă dimensiune Scopul poetului nu este să vorbească despre ceea ce s-a întâmplat, ci despre ceea ce s-ar putea întâmpla cu diferite grade de necesitate în diferite circumstanțe Diferența dintre poet și istoric Aristotel departe de a fi formal, nu că unul scrie în versuri, iar celălalt în proză Scrierile lui Herodot, transcrise în versuri, nu vor înceta să fie istorice Istoricul este preocupat doar de trecut, poetul este interesat de toate timpurile și de întreaga lume De aceea poezia este mai nobilă și mai filozofică, pentru că subiectul ei este universalul ca atare Istoria se limitează la sectorul privat al celor realizate și nereproductibile Spațiul imitației artistice este sfera posibilului și plauzibilului, motiv pentru care simbolurile poetice și fantezia artistului sunt universale Așadar, poetul imită realitatea într-un spațiu mai larg al probabilului și totuși nerealizat Pentru ce? Scopul creației poetice reale, crede Aristotel, este purificarea de patimi Tragedia, de exemplu, trezește groază și compasiune în public, șochează și contribuie, adesea prin lacrimi, la uşurarea sufletului Muzica produce un efect similar în sufletul sensibil Purificarea de patimi este uneori înțeleasă ca un fel de eliminare a produselor corupției morale Alții interpretează catarsisul în sensul fiziologic al cuvântului, ca un mijloc de reînnoire a sferei emoționale Cu toate acestea, o lectură atentă a textelor lui Aristotel duce la o înțelegere a catharsisului, aproape de ceea ce astăzi se numește plăcere estetică Platon i-a condamnat pe poeți pentru faptul că sentimentele lor domină asupra argumentelor rezonabile Aristotel nu este de acord cu Platon Arta reîncarcă sfera emoțională Tipul de emoții caracteristic creativității poetice nu numai că nu suprimă sfera rațională, ci, dimpotrivă, întărește și reînnoiește activitatea intelectuală Declinul școlii peripatetice după moartea lui Aristotel În epoca elenistică, învățăturile lui Aristotel s-au degradat încet Cel mai apropiat elev al lui Stagirite și succesorul școlii Teofrast, care a condus școala din până în î Hr e , a fost un mare om de știință, dar nu a reușit să depășească scara de gândire a strălucitului său profesor Alți studenți au fost și mai puțin capabili să înțeleagă principalul lucru din învățăturile lui Aristotel, acesta, de fapt, a repetat istoria Academiei platonice Poetică Murind, Teofrast a lăsat moștenire toată proprietatea peripateticilor și a părăsit biblioteca cu lucrările inedite ale profesorului pentru Neleus A dus-o în Asia Mică Mai târziu, moștenitorii lui Neleus au fost nevoiți să ascundă manuscrise neprețuite în pivnițe de la regele Attale, care își strângea biblioteca din Pergamo Manuscrisele au fost descoperite de un bibliofil pe nume Apellikon și trimise la Atena În anul î Hr e manuscrisele confiscate au căzut în mâinile gramaticului roman Tyrannion Atunci a fost pregătită la Roma prima ediție sistematică a operelor lui Aristotel traduse de Andronic de Rodos Multă vreme după moartea lui Teofrast, textele ezoterice ale Stagiritului (formate în principal din materiale de curs) nu au trezit prea mult interes, deși din cataloagele de cărți antice rezultă că erau cunoscute Timp de două secole și jumătate au tăcut despre ele, dând preferință textelor exoterice, care erau semnificativ inferioare ca profunzime teoretică textelor ezoterice nstotel (texte) Metafizica ca cea mai sublimă știință teoretică Toți oamenii caută în mod natural cunoașterea Acest lucru dovedește o atracție pentru percepțiile senzoriale: indiferent dacă sunt sau nu utile, ele sunt apreciate de dragul lor, în special percepțiile vizuale, deoarece preferăm senzațiile vizuale tuturor celorlalte percepții Nu numai atunci când este necesar să acționezi, ci și atunci când nu există intenția de a face ceva Motivul pentru aceasta este că vederea, mai mult decât celelalte simțuri, ne ajută la cunoaștere și ne ajută să descoperim multe diferențe diferite în lucruri Animalele sunt înzestrate cu capacitatea de percepții senzoriale prin natură, în timp ce memoria ia naștere din senzorială în unele, și nu în altele Prin urmare, animalele cu memorie sunt mai inteligente și mai înțelegătoare decât cele care nu-și pot aminti Animalele care nu percep sunete sunt foarte deștepte, dar nu știu să învețe, de exemplu, albinele și altele asemenea: cele care, pe lângă memorie, au și auz, învață Aristotel Alte animale folosesc senzații și amintiri senzoriale, dar participă puțin la experiență Rasa umană folosește și artă și raționament Experiența la oameni vine din memorie: multe amintiri ale aceluiași lucru capătă sensul unei experiențe Experiența produce artă, iar lipsa de experiență face totul accidental Arta apare atunci când, pe baza multor observații experimentale, se formează o judecată generală, care este aceeași pentru toate cazurile similare De exemplu, opinia că Callias, care suferea de vreo boală, a fost ajutat de un medicament, așa cum i-a ajutat pe Socrate și pe alții, trebuie să rezulte din experiență Cu toate acestea, judecata că un anumit medicament într-o anumită boală îi ajută pe toți, de exemplu, letargici sau biliosi, care sunt în febră, este deja o artă În ceea ce privește activitatea practică, aici experiența diferă puțin de artă Vedem că cei tentați de experiență reușesc mai mult decât cei care au cunoștințe abstracte, dar nu au practică Motivul pentru aceasta este că experiența oferă cunoaștere a specificului, iar arta oferă o înțelegere a generalului, în timp ce fiecare acțiune și producție aparține individului La urma urmei, medicul tratează nu o persoană în general, ci Callias, Socrate sau pe altcineva cu alt nume, care s-a întâmplat să fie o persoană Prin urmare, dacă cineva are cunoștințe abstracte fără experiență, cunoaște generalul, dar nu cunoaște specialul care este disponibil, de aceea greșește adesea, pentru că individul trebuie tratat Cu toate acestea, credem că cunoașterea și înțelegerea sunt mai mult legate de artă decât de experiență, îi considerăm pe cei care au experiență în artă ca fiind mai înțelepți decât cei care au experiență Căci înțelepciunea depinde de cunoaștere și asta pentru că primii cunosc cauza, în timp ce cei din urmă nu Într-adevăr, cei cu experiență știu ce, dar nu știu de ce Cei care stăpânesc arta știu de ce, adică cunosc cauza principală Prin urmare, prețuim mai mult mentorii în fiecare afacere, credem că ei știu mai mult decât artizanii, că sunt mai înțelepți decât ei, pentru că cunosc motivele a ceea ce se creează Și artizanii sunt ca niște obiecte neînsuflețite: făcând asta și asta, ei înșiși nu știu de ce Obiectele neînsuflețite se mișcă prin rațiune, în timp ce artizanii acționează pur și simplu din obișnuință Astfel, mentorii sunt mai înțelepți nu datorită capacității lor de a acționa, ci pentru că sunt înarmați cu cunoștințe conceptuale despre cauze Metafizică În general, calitatea distinctivă a unui cunoscător constă în capacitatea de a preda, prin urmare credem că arta este mai mult știință decât experiență Într-adevăr, cei care au artă sunt capabili să predea, dar cei care au doar experiență nu sunt Nu considerăm niciuna dintre percepțiile simțurilor drept înțelepciune, indiferent de câte informații ar putea transmite despre individ Ei nu pot explica de ce, de exemplu, focul este fierbinte, ci doar indică faptul că este fierbinte Este logic, așadar, că cel care a inventat primul o artă a devenit obiectul admirației tuturor, nu atât din cauza utilității descoperirii, cât ca s-a ridicat deasupra altora De asemenea, este logic că în toate nenumăratele descoperiri și arte inventate, prețuim ca cei mai înțelepți descoperitori ai artei unei vieți frumoase și drepte, întrucât cunoștințele lor nu erau îndreptate spre obținerea de foloase și nevoi vitale Când toate aceste arte au fost elaborate, oamenii au avut ocazia de a se angaja în științe care nu erau direct legate de nevoile vieții și facilitățile, în primul rând, unde oamenii erau liberi de preocupările practice zilnice Prin urmare, artele matematice au apărut pentru prima dată în Egipt, deoarece preoții aveau mult timp liber pentru astfel de activități Aristotel, Metafizica, carte , a - b Despre natura divinului Dacă urmăm raționamentul divinului ca fiind născut din Noapte, sau opiniile celor care argumentează despre natură că "toate lucrurile sunt împreună", atunci va rezulta o incongruență Într-adevăr, cum poate fi pus ceva în mișcare dacă nu există nicio cauză care să funcționeze cu adevărat? La urma urmei, nu este materia care se va mișca singură, ci arta tâmplăriei, nu expirarea lunară sau pământul, ci cerealele și sămânța masculină Dacă totul nu provine din Noapte, sau dintr-un amestec de lucruri, sau din inexistență, atunci dificultatea poate fi considerată eliminată Există ceva care se mișcă mereu într-o mișcare neîncetată și aceasta este o mișcare circulară Din însăși esența materiei este clar că primul cer trebuie considerat etern Prin urmare, există ceva care îl mișcă Dar din moment ce ceea ce se mișcă și se mișcă este intermediar, există ceva care se mișcă fără a fi pus în mișcare Este etern și este Aristotel noet si activitate Astfel se mișcă obiectul dorinței și obiectul gândirii; se mișcă, ei înșiși sunt nemișcați Și cele mai înalte obiecte ale dorinței și ale gândirii sunt identice unele cu altele, căci obiectul dorinței este ceea ce pare frumos, iar cel mai înalt obiect al voinței este ceea ce este de fapt frumos Mai degrabă ne dorim ceva pentru că pare bun și frumos, și nu pentru că ceva este frumos pentru că îl dorim, căci începutul tuturor este gândit Mintea este pusă în mișcare de ceea ce poate fi conceput în mod inteligent, una dintre cele două serii de ființă și seria pozitivă a contrariilor sunt concepebile în sine Prima din această serie este esența, iar dintre esențe, esența este simplă și activă (cel și simplul nu sunt același lucru: unul înseamnă măsura, iar simplu înseamnă felul de a fi al unui lucru) Frumosul și preferatul în sine aparțin, de asemenea, aceluiași rând, dar primul este întotdeauna cel mai bun sau egal cu cel mai bun Că cauza finală se află în mijlocul imobilului este evident din distincția: un scop este pentru cineva și este un scop în sine În al doilea caz este în mijlocul imobilului, în primul nu este Astfel, motorul principal mișcă totul ca obiect al iubirii, în timp ce ceea ce pune în mișcare mișcă orice altceva Dacă ceva se mișcă, atunci se poate schimba, deveni altceva Prima mișcare de transmisie, chiar dacă în acțiune, poate fi diferită de ea însăși, deoarece există o mișcare, este posibilă și o schimbare în spațiu, dacă nu în esență Dar din moment ce există ceva cu adevărat care se mișcă, deși el însuși rămâne nemișcat, nu este în niciun caz posibil să-l schimbăm în raport cu el Primul tip de schimbare este mișcarea, iar primul tip de mișcare este mișcarea circulară Mișcarea circulară este cea care produce motorul principal Prin urmare, această ființă care se mișcă în primul rând este o existență în mod necesar Întrucât există prin necesitate, există propriu-zis ca bun, în acest sens este un început (Necesar are următoarele semnificații În primul rând, ceva este necesar prin constrângere împotriva propriei dorințe; în al doilea rând, ceea ce fără de care nu există bine este necesar; în al treilea rând, ceea ce există în acest fel, dar poate exista în alt fel ) Cerul și natura depind de acest principiu Viața lui este magnifică, pe care o avem foarte puțin În această stare, este în mod constant (cum nu se întâmplă la noi), pentru că viața ei Despre suflet nenoe action - o singura placere Deci, pentru noi, veghea, percepția, gândirea ca acțiuni sunt mai plăcute, iar prin ele - speranțe și amintiri Gândirea, luată de la sine, are ca obiect cel mai bun, iar gândirea superioară este îndreptată spre cel mai sublim Mintea, prin participarea la obiect, se gândește pe sine: devine obiectul gândirii, contactându-l și gândindu-l, astfel încât mintea și obiectul minții să fie una și aceeași Ceea ce este capabil să primească în sine obiectul gândirii și al esenței este mintea El este activ atunci când are un obiect de gândire, astfel încât divinul din el este însăși posesiunea cunoașterii, și nu capacitatea de a o face, iar speculația este cea mai bună și mai plăcută dintre toate Dacă Dumnezeu este întotdeauna la fel de bun ca și noi uneori, atunci acest lucru merită surprins; dacă este și mai bun, atunci merită o surpriză și mai mare Așa rămâne el El este încă Viața însăși, deoarece activitatea rațională este viața, iar Dumnezeu este activitate Activitatea lui este în sine cea mai bună și veșnică viață Spunem, așadar, că Dumnezeu este viață veșnică magnifică, pentru că viața veșnică neîntreruptă îi este inerentă și tocmai aceasta este Dumnezeu Aristotel, Metafizica, carte /, Ch Despre suflet În ceea ce privește partea sufletului care cunoaște și înțelege (indiferent dacă este separată sau inseparabilă spațial, aspectul logic este important - kata logon ^), atunci este necesar să se ia în considerare caracteristicile sale specifice, cum funcționează gândirea Dacă gândirea este similară cu senzația, atunci experimentează ceva inteligibil sau așa ceva Această parte a sufletului trebuie să fie impasibilă, capabilă să perceapă forme, adică, pe cât posibil, ca forma, dar să nu coincidă cu ea; la fel cum facultatea simţurilor este legată de sensibil, tot aşa mintea este legată de inteligibil Întrucât mintea este capabilă să gândească totul, atunci, așa cum a spus Anaxagoras, ea nu poate fi amestecată; pentru a cunoaște și a stăpâni peste tot, el trebuie să fie pur La urma urmei, ceva străin, de exemplu, intuiția, fiind în apropiere, interferează cu acțiunile minții și o întunecă Astfel, mintea este prin natura sa o facultate a sufletului Ceea ce numim minte în suflet înainte de a începe să gândească nu este ceva actual pentru ființă Aristotel ing Prin urmare, este nerezonabil și nerezonabil să spunem că mintea este amestecată cu corpul Într-adevăr, în acest caz, ar fi înzestrat cu o anumită calitate, ar deveni rece sau cald, ar avea un fel de organ, precum are facultatea lui senzuală Dar nu există nimic de acest fel, prin urmare cei care cred că sufletul este sălașul tuturor formelor au dreptate, cu singura avertisment că nu întregul suflet, ci doar partea lui gânditoare, conține forme, și nu în realitate , dar în posibilitate Pentru a înțelege cât de nepasională este impasibilitatea sufletului senzual și capacitatea de a o înțelege, este necesar să luăm în considerare organele simțului și percepției Cu simțurile, nu putem percepe sunete mai slabe pe fundalul zgomotelor puternice percepute, așa cum este imposibil să auzim, să vedem sau să mirosim culori slabe și mirosuri printre culori prea strălucitoare și mirosuri înțepătoare Mintea, în schimb, când gândește ceva cu mai mult efort, se gândește la ceea ce necesită mai puțin efort, nu mai rău, ci și mai bine Faptul este că capacitatea de a simți percepțiile este imposibilă fără corp, în timp ce mintea există separat și independent de acesta Când mintea devine unul dintre obiectele sale în sensul în care se vorbește despre cineva care știe cu adevărat și este înțelept (și acest lucru se întâmplă atunci când mintea este capabilă să acționeze bazat pe ea însăși), atunci și atunci este ceva posibil, dar nu la fel ca înainte înainte de a dobândi cunoștințe, pentru că acum se poate gândi la sine Deoarece mărimea și esența mărimilor fto einaQ, apa și esența apei nu sunt aceleași (și cu altele, dar nu cu toate lucrurile, căci în unele obiecte ele coincid), se întreabă dacă sufletul poate distinge carnea de esența cărnii cu ajutorul a ceva care se află în alte condiții și într-o stare diferită? La urma urmei, nu există carne fără materie, ca turtirea ca o anumită formă a unei anumite materii Căci facultatea sensibilă distinge între căldură și frig, adică aceea, din care o anumită proporție este carne O altă facultate, care există separat de sensibil, întrucât o linie întreruptă este legată de sine, dar îndreptată, distinge carnea și evidențiază esența cărnii În cazul obiectelor abstracte, o linie dreaptă este ca o curbă (pentru că este o unitate în continuitate) Dacă esenţa Despre suflet linia dreaptă este diferită de linia dreaptă însăși, atunci în acest caz esența dreptății este percepută de altceva: vor fi două, dar În consecință, sufletul distinge toate acestea fie cu ajutorul unei alte facultăți, fie la fel, dar într-o stare diferită Prin urmare, după cum formele lucrurilor sunt separabile de materie, tot așa este și cu mintea Se poate întreba: dacă mintea este simplă și impasibilă, așa cum susține Anaxagoras, spre deosebire de orice altceva, atunci cum va gândi dacă gândirea în sine presupune suferință? (Într-adevăr, lucrurile au ceva în comun atunci când unul acționează, iar celălalt suferă și îndură ) Mai departe: poate mintea să se gândească pe sine? Aceasta înseamnă că fie alte ființe sunt înzestrate cu minte, dacă mintea nu este gândită de altceva, dacă raționalul este ceva anume unit; sau mintea este amestecată cu ceva care o face imaginabilă ca și alte lucruri Sau starea pasivă a minții are sensul general despre care s-a spus deja că în posibilitatea ca mintea este într-un fel ceea ce gândește, dar în acțiune nu coincide cu ceea ce gândește Aici totul este ca pe o tablă de scris, pe care încă nu este scris nimic Mintea este aceeași: este de conceput, ca tot ceea ce poate fi conceput Într-adevăr, în cazul obiectelor fără materie, subiectul gânditor și obiectul deliberat sunt unul și același, pentru că cunoașterea teoretică și obiectul ei coincid (de ce mintea nu gândește constant - acest motiv trebuie clarificat) În cazul obiectelor materiale, fiecare ființă imaginabilă este concepută doar ca posibilitate În consecință, indivizii materiale sunt lipsiți de rațiune (la urma urmei, rațiunea este capacitatea cognitivă a ființelor non-materiale), dar tot ceea ce poate fi conceput îi va aparține Aristotel, Despre suflet, vol , cap Animatul diferă de neînsuflețit în prezența vieții Considerăm că ceva trăiește atunci când există cel puțin unul dintre următoarele semne: minte, senzație, mișcare spațială și odihnă, precum și mișcare în sensul nutriției, creșterii și declinului Dintre diferitele simțuri, atingerea este în primul rând inerentă la animale Așa cum puterea de hrănire este posibilă în afară de atingere, la fel și atingerea este posibilă în afara celorlalte simțuri Acum observăm că începutul acestor abilități este sufletul, acesta se distinge printr-o proprietate a plantei, capacitatea de a simți, a gândi și a mișca Indiferent dacă fiecare dintre aceste facultăți este un suflet sau o parte a acestuia, sau dacă ele sunt doar în mod imaginabil separabile, Aristotel greu de răspuns Astfel, părțile disecate ale unei plante continuă să trăiască separat una de cealaltă, ca și cum în fiecare parte ar exista un suflet real (entelecheia) și în posibilitatea de a fi multe dintre ele, așa cum se întâmplă și cu insectele disecate în părți Fiecare dintre părți are capacitatea de a se mișca și de a simți, iar dacă există o senzație, adică aspirație, tristețe și bucurie, iar acolo unde sunt, există și dorință Deci, acela, datorită căruia în primul rând trăim, simțim și gândim, este sufletul, astfel încât în el există sens și formă, și nu numai materie și substrat Am vorbit despre esență în trei sensuri: în primul rând, este formă; în al doilea rând, este materie; în al treilea rând, ceea ce constă din unul și altul; dintre acestea, materia este posibilitate, forma este entelehie Întrucât o ființă animată este formată din materie și formă, corpul nu este entelehia sufletului, ci sufletul este entelehia unui anumit corp Prin urmare, cei care cred că nu există suflet fără trup și că sufletul nu este trup au dreptate La urma urmei, sufletul nu este un corp, ci ceva ce îi aparține, prin urmare el rezidă în trup, și anume într-un anumit corp, și nu în modul în care au gândit predecesorii noștri despre el, care nu au precizat ce fel de corp și ce este, în timp ce vedem că nu totul este perceput de nimeni La urma urmei, entelechia unui lucru există numai în potențialul său, adică în posibilitatea inerentă materiei sale Prin urmare, sufletul este o entelehie și sensul posibilității de a fi o ființă animată Aristotel, Despre suflet, vol , cap Etica Nicomahea Acum trebuie să ne gândim ce este virtutea Întrucât există trei stări de spirit în suflet - pasiuni, abilități și fundamente - atunci virtutea, se pare, este ultima dintre ele Experiența pasiunii o numesc atracție, mânie, frică, curaj, mânie, bucurie, dragoste, ură, dor, invidie, milă - tot ceea ce este însoțit de plăcere sau durere Modul în care ne supunem pasiunilor este abilitățile, așa cum, de exemplu, ne putem face să suferim sau să ne compătimească Fundamentele morale, sau dispoziția sufletului, este aceea în virtutea căreia ne stăpânim pasiunile bine sau rău, de exemplu, dacă suntem supărați prea violent sau lent, atunci o controlăm rău, dacă ne ținem de mijloc, atunci e bine Așa este și cu alte pasiuni Pentru pasiuni nu merităm niciuna Etică lauda sau condamnare - nu lauda pentru frica sau furie in general, ci pentru ceva anume Dar pentru virtuți și vicii suntem vrednici de laudă și osândă Ne este frică și ne înfurie spontan (aproairetos), în timp ce virtuțile, dimpotrivă, includ o alegere conștientă (proairesis), cel puțin, o presupun În legătură cu patimile, ele vorbesc despre mișcările sufletului, iar în raport cu virtuți și vicii, vorbesc despre înclinații Avem abilități din fire, dar nu suntem virtuoși sau vicioși din fire Întrucât virtuțile nu sunt nici pasiuni, nici abilități, se dovedește că acestea sunt fundamente Cu toate acestea, nu este suficient să spunem că virtutea sunt obiceiurile morale ale comportamentului, este necesar să arătăm care sunt acestea Fiecare virtute desăvârșește ceea ce este o binecuvântare, pentru că ea completează lucrarea pe care o face De exemplu, vigilența aduce ochii și vederea la perfecțiune, pentru că observăm totul De asemenea, adevăratele virtuți fac ca calul potrivit atât pentru alergare, cât și pentru călărie și luptă Deoarece acest lucru este peste tot, este la fel de evident în cazul unei persoane care își face întotdeauna bine treaba, așa că luați în considerare natura virtuții sale În tot ceea ce este continuu și divizibil, se pot vedea părți mai mari, mai mici și egale, fie în relație între ele, fie cu noi, iar egalitatea (a ison) este un anumit mijloc (meson ti) între exces și deficiență Eu numesc mijlocul unui lucru ceea ce este la fel de îndepărtat de ambele capete și este egal pentru toți La mijloc în raport cu noi, numesc ceea ce nu este nici excesiv, nici insuficient De exemplu, dacă zece este prea mult și doi este prea puțin, atunci șase este luat ca mijloc, pentru că atât cât șase este mai mult decât doi, cu atât mai puțin decât zece, iar acesta este mijlocul în proporție aritmetică Dar nu ar trebui să percepem doar mijlocul în acest fel La urma urmei, dacă mâncarea timp de zece minute este multă și pentru două - nu suficientă, atunci mentorul în exercițiile de gimnastică nu va prescrie mâncare pentru șase, deoarece aceasta poate fi mult sau puțin pentru o anumită persoană Pentru Milon, acest lucru nu este suficient, dar pentru un începător, este mult Așa este și cu alergarea și lupta Prin urmare, cunoscătorul evită excesul și lipsa, caută mijlocul, iar mijlocul îl alege nu de dragul lucrului în sine, ci de dragul nostru Aristotel Pagina din "Etica Nicomahei" tradusă de Nicholas Oresme (Biblioteca Regală a Belgiei, Bruxelles) Dacă fiecare știință reușește, luptă spre mijloc, ducându-și rezultatele la el, atunci ei spun despre faptele perfect finalizate: nici scăderea, nici adăugarea agathoi) maeștrii, susținem, lucrează cu această regulă în minte Deci virtutea, ca și natura, ființa priceperea maestrului, tinde să cadă la mijloc Mă refer la virtutea morală, tocmai aceasta se exprimă în patimi și fapte, unde există un exces, o deficiență și un mijloc De exemplu, în frică și curaj, atracția, mânia și regretul, plăcerea și suferința, depășirea și depășirea sunt posibile, iar acest lucru nu este deja bine În circumstanțele potrivite, pentru un anumit subiect, pentru un anumit scop și în modul corect, cel mai bun lucru este să găsești mijlocul, care este natura virtuții Deci în acțiuni există un exces, o lipsă și un mijloc Virtutea se exprimă în patimi și fapte, pentru fapte rele și inacțiune nu vor fi lăudate, dar mijlocul este și lăudabil și reușit, ambele sunt atribuite virtuții Prin urmare, demnitatea constă în posesia mijlocului, există în măsura în care este atins Poți săvârși o contravenție în diferite moduri (răul, așa cum spuneau pitagoreenii, aparține infinitului, iar binele aparține unuia anume), dar poți face ceea ce trebuie într-un singur mod Etică o dată Nu degeaba primul este ușor, iar al doilea este dificil, pentru că este ușor de ratat, greu de lovit ținta Prin urmare, excesul și deficiența sunt inerente depravării (kakia), iar posesia mijlocului este virtutea Cei mai buni oameni sunt simpli, viciul este complex Aristotel Etica Nicomahea a - c Totuși, nu orice faptă și nici orice pasiune admite o cale de mijloc, căci unele patimi au o calitate proastă (phaylo tes) în chiar numele lor, de exemplu, jubila, neruşinare, răutate, iar din ofense - curvia, furtul , omucidere Toate acestea sunt considerate rele în sine, și nu în lipsă sau exces, ceea ce înseamnă că nu se face niciodată corect Este imposibil să curvi în funcție de circumstanțe, pentru că orice act al unei persoane depravate va fi vicios Dacă ar fi altfel, atunci chiar și în nelegiuire, lașitatea, licențialitatea, o măsură și un mijloc, un exces și o deficiență, precum și un exces de exces și o lipsă de deficiență, ar fi posibile Așa cum nu există exces de prudență și curaj, pentru că mijlocul aici este culmea, tot așa în vicii nu este posibil nici un mijloc, nici un exces, nici o lipsă, căci un viciu este întotdeauna o crimă Curajul (andreia) înseamnă a avea calea de mijloc între frică (phobos) și curaj (tharhe) Este greu să găsești un nume pentru cei care au un exces de neînfricare (afobie), dar care este prea îndrăzneț este un temerar (thrasys), iar cine îi este prea frică este un laș (fdeilos^) În ceea ce privește plăcerile (hedonai) și durerile (Iurai), proporția este prudență (sophrosyne), iar excesul este licențiozitate (akolasia) Persoanele cărora le lipsește sensibilitatea pot fi numiți insensibili (anaisthetoi) În ceea ce privește dăruirea (doza) de proprietate și dobândirea acesteia (lepsis), să numim un dar proporțional generozitate (eleytheriotes), un exces de extravaganță (asotie) și o lipsă de avariție (aneleytheria) În ceea ce privește onoare (timp) și dezonoare (atimia), să spunem că proporționalitatea (megalopsykhia) este cea mai bună și vom numi excesul de aroganță (khaunotes) și lipsă, umilință (mikropsykhia) Toată învățătura și arta, precum și faptele și alegerile conștiente, se străduiesc spre bine Prin urmare, este corect să se determine Aristotel bun ca ceva la care aspiră totul Binele unei persoane este de dorit, dar binele oamenilor și al statului este mai frumos și mai divin Este firesc ca o persoană educată să obțină acuratețe pentru fiecare fel de obiecte în măsura în care însăși natura obiectului o permite Este absurd să te mulțumești cu raționamentul plauzibil al unui matematician și să ceri dovezi riguroase de la un retor Fiecare judecă pe bună dreptate ceea ce știe, pentru asta este un judecător potrivit Cel care este familiarizat cu particularul și educat în raport cu particularul, dar persoana universal virtuoasă este educată cuprinzător Iată de ce tânărul nu este un student potrivit al științelor statului, căci lipsa de experiență în treburile lumești îi limitează raționamentul Supus patimilor, el va asculta în zadar, fără folos, în timp ce scopul acestei învățături nu este cunoașterea, ci acțiunile Cu toate acestea, dacă o persoană este verde în ani sau temperament, nu depinde de vârstă, ci de dacă trăiește conform pasiunii sau rațiunii Cunoașterea nu ajută oamenii necumpătați, dar pentru cei ale căror aspirații și acțiuni sunt în concordanță cu logica (kata logon), este extrem de util să cunoști astfel de lucruri Cei mai rafinați oameni numesc fericirea cel mai înalt bine, dar prosperitatea (to ey dzen) și bunăstarea (to ey prattein) sunt numite și viață fericită (to eydaimonein) În ceea ce privește fericirea ca atare, aici apar multe dezacorduri, iar majoritatea judecă altfel decât înțelepții De aceea, pentru a judeca în mod adecvat frumosul și justul, în general, despre subiectele științei statului, trebuie să fii bine educat în sens moral La urma urmei, începutul a fost deja dat aici, dacă acest lucru este evident, atunci nu este nevoie de "de ce" diferite Majoritatea, alegând în mod conștient un mod de viață bestial, își dezvăluie ei înșiși josnicia, deși se justifică prin spunând că pasiunile oamenilor puternici sunt asemănătoare cu pasiunile lui Sardanapal-la Fericirea ca scop al acțiunilor este ceva perfect, complet, finit și autosuficient Viața pare a fi ceva comun omului și plantelor, iar ceea ce se caută este inerent doar omului Prin urmare, viața trebuie exclusă din luarea în considerare în ceea ce privește nutriția și creșterea Dar viața, din punct de vedere al simțirii, este dată atât calului, cât și taurului, fiecărei ființe vii Ceea ce rămâne este viața posesorului logicii și judecăților Politică schesgpva (a conecta ekhon) Deși această viață nu este ușoară, ar trebui considerată baza activității Afacerea unui om - viața lui - este activitatea sufletului și acțiunile cu participarea judecății, dar afacerea unui om demn este să fă-o bine (la eu) și frumos în sens moral (kalos) Fiecare faptă este acceptabilă dacă este făcută cu demnitate inerentă Binele uman este activitatea sufletului în conformitate cu cea mai completă și perfectă virtute Dar nici măcar o rândunică nu face primăvară, la fel ca într-o zi caldă Într-o zi și într-un timp scurt, nu devine fericit și fericit Nu poți numi fericit un taur, un cal sau un copil, pentru că fericirea cere plinătatea virtuții și plinătatea vieții dar e absurd dacă nu vor să-i recunoască pe cei vii fericiţi pentru că pentru eventuale schimbări Există o altă natură (physis) a sufletului, lipsită de judecată, dar participă cumva la ea (metekhoysa logoy) Dar există și o altă parte a sufletului care există contrar judecății (para logon), care se luptă cu judecata si trage in sens invers cand un brat sau un picior face o greseala se observa, dar nu vedem ce se intampla cu sufletul Astfel, partea sufletului lipsită de judecată pare a fi, de asemenea, disilabică O parte - planta - nu participă în niciun fel la judecată, cealaltă este supusă atracției, ascultă de judecată sau nu se supune acesteia Când spunem "judecata are un tată și prieteni", ne referim la departe de o relație matematică Chiar și partea sufletească lipsită de judecăți, într-un fel, le ascultă, fără de care încurajarea și acuzațiile ar fi imposibile Atunci partea sufletului va fi disilabică: pe de o parte, are și o judecată în sine, pe de altă parte, se supune judecăților, ca un copil al unui tată Având în vedere această diferență, virtuțile sunt și ele subdivizate, căci pe unele le numim dianoetice, mentale, iar altele etice, morale Înțelepciunea, ingeniozitatea, prudența sunt virtuți mentale, iar generozitatea și prudența sunt morale Când vorbim de înclinații, nu spunem că o persoană este înțeleaptă sau iute la minte, ci spunem că este echilibrată și prudentă Dar pe cei înțelepți îi lăudăm și pentru îndrăzneala sufletească, iar înclinațiile demne de laudă le numim virtuoase Aristotel, Etica Nicomahea, - Aristotel Politică Întrucât orice stare este comunicare, iar oamenii intră în comunicare de dragul binelui (la urma urmei, orice activitate presupune bine), este evident că toată comunicarea tinde spre bine și, cel mai important, spre binele care cuprinde toate tipurile de comunicare O astfel de comunicare se numește stat sau comunicare politică În scopul autoconservării reciproce, este necesară combinarea celor care depind unul de celălalt, de exemplu, prin natură, dominantul și ființa, prin natură, subiect Primul are capacitatea mentală de a prevedea, de aceea prin natură deja guvernează Al doilea are propria sa forță fizică pentru a îndeplini sarcina, prin urmare este supus Printre barbari, o femeie și un sclav ocupă aceeași poziție, acest lucru se explică prin faptul că nu există niciun element care a fost intenționat de natură a conduce Au o singură formă de comunicare - între un sclav și un sclav Prin urmare, cuvintele poetului sunt adevărate: "Se cuvine ca grecii să stăpânească pe barbari", căci barbarul și sclavul sunt una și aceeași Primul tip de comunicare este familia "O casă este, în primul rând, o soție și un taur", a spus Hesiod Comunicarea pentru a satisface nevoile zilnice este o familie Charonds spune că membrii familiei mănâncă din același ladă sau din aceeași iesle, așa cum spune Epimenide Cretanul O comunitate de mai multe familii este un sat Iar în coloniile de familii, sate, din cauza relațiilor de rudenie, s-a menținut aceeași ordine "Toată lumea stăpânește asupra soțiilor și copiilor", a spus Homer Și ei spun despre zei că se află sub stăpânirea regelui, deoarece oamenii au fost întotdeauna conduși de regi, prin urmare și-au extins ideile la modul de viață al zeilor Rezultă că fiecare stat este un produs al origine naturală, ca și comunitățile primare, a căror completare este Statul există prin natură, iar omul prin natură este o ființă politică și acela care, din cauza împrejurărilor, trăiește în afara statului, fie este subdezvoltat moral, fie el este un semizeu Homer denunță subomenul ca fiind o creatură "fără clan și trib, în afara legilor și fără vatră" O astfel de creatură tânjește doar la război, este ca un pion pe o tablă de joc Natura nu face nimic în zadar; dintre ființe vii, o singură persoană este înzestrată cu vorbire Vocea exprimă tristețe și bucurie, Poetică iar alte animale au voce, pentru că trăiesc și ele bucurie și tristețe Dar numai omul este capabil să perceapă conceptele de bine și rău, dreptate și nedreptate Totalitatea tuturor acestor lucruri este statul Starea este primară, deoarece este necesar ca întregul să preceadă partea Fiecare obiect este determinat de acțiunea pe care o realizează și de capacitatea de a efectua această acțiune Când proprietățile se pierd, nu se poate vorbi despre întreg ca pe un lucru viu, rămâne doar numele Natura a dat tuturor oamenilor dorința de conviețuire statală, cel care a organizat această comunicare a oferit umanității cel mai mare beneficiu A Persoana lipsită de virtute se dovedește a fi cea mai nelegiuită și sălbatică ființă, neclintită în poftă și în toate încălcările Justiția este asociată cu ideea de stat, deci legea, măsura justiției, este norma de reglementare a comunicării politice Aristotel, Politică, Poetică Unitatea ar trebui să imite integritatea obiectului, iar părțile evenimentelor să fie combinate în așa fel încât odată cu rearanjarea sau îndepărtarea uneia dintre părți, întregul să fie supărat Acela, a cărui prezență sau absență este imperceptibilă, nu face parte din întreg Sarcina poetului nu este să vorbească despre ceea ce a fost, ci despre ceea ce ar putea fi, fiind posibil în virtutea probabilității sau a necesității Istoricul și poetul nu diferă prin faptul că unul scrie în versuri, iar celălalt în proză (la urma urmei, Herodot poate fi transcris în versuri, istoria va rămâne), unul vorbește despre ceea ce a fost, iar celălalt despre ceea ce ar putea fi Prin urmare, poezia este mai serioasă și mai filozofică decât istoria, pentru că poezia vorbește mai mult despre universal, iar istoria despre individ O viziune generală este necesară pentru a învăța să acționăm concret, ceea ce ajută poezia, iar una singură indică doar ceea ce, de exemplu, a făcut Alciviade În comedie, poeții, aranjând intriga după legile probabilității, dau personajelor nume arbitrare, în timp ce yambografii scriu caricaturi ale indivizilor În tragedii, autorii țin de nume reale, pentru că numai posibilul este convingător, iar noi ne îndoim de posibilitatea a ceea ce nu a fost Cu toate acestea, în unele tragedii, se întâmplă ca unul sau două nume să fie cunoscute, iar restul să fie fictive, în altele, ca Aristotel în "Floarea" lui Agaton, totul este inventat și totuși, totul este excelent Asta înseamnă că nu e nevoie să alergi după comploturi tradiționale Scriitorul imită mereu realitatea, dar nimic nu-l împiedică să înfățișeze evenimente care nu au existat, dar care s-ar putea întâmpla În ceea ce privește ei, el va fi un adevărat scriitor Este necesar ca o narațiune sensibilă să fie suficient de simplă și deloc ambiguă, astfel încât schimbarea în ea să nu se producă de la nenorocire la fericire, ci, dimpotrivă, de la fericire la nenorocire, și nu din cauza unui viciu, ci din cauza unui greșeală fatală a unei persoane mai degrabă mai bine decât mai rău La urma urmei, este evident că poeții dinainte au ales primul complot care a apărut la întâmplare, dar acum cele mai bune tragedii sunt păstrate în cercul câtorva genuri, ei povestesc despre suișurile și coborâșurile teribile ale lui Alcmeon, Oedip, Orestes, Meleagro , Fiesta, Telephos și altele Teribil și trist pot veni ca dintr-un spectacol, și din magazinul de evenimente în sine În evenimente, cel mai bun poet știe să vadă tragicul În tragedie, poetul, din frică și compasiune, atinge un sentiment de satisfacție, ceea ce înseamnă că tocmai în evenimente trebuie să le poată întruchipa Când rudele, de exemplu, fratele fratelui, fiul tatălui, mama fiul sau fiul își ucide mama, atunci poetul găsește cel mai tragic în acest S-ar putea să se întrebe: care este mai bine - imitație epică sau tragică? De fapt, ceea ce este mai puțin greu este mai bine, pentru că îi interesează pe cei mai buni telespectatori și tot ce este imitativ este greu În toate celelalte privințe, tragedia este mai bună, pentru că are tot ce este în metrul epic, chiar epic, în plus, are divertisment și muzică, datorită cărora efectul de satisfacție este sporit Tragedia este ilustrativă atât în lectură, cât și în acțiune Decalajul de timp permite o concentrare mai bună Este posibil să traducem Oedip lui Sofocle într-o epopee de mărimea Iliadei? Există mai puțină unitate în epopee (fiecare imitație epică produce mai multe tragedii), așa că dacă poeții se limitează la o singură legendă, atunci aceasta va părea fie puțină din cauza conciziei, fie apoasă din cauza lungimii Aristotel, Poetica, , - Partea a cincea SCOALILE FILOZOFICE DIN EPOCA ELENISTICĂ Cinism, epicureism, stoicism, scepticism Degeaba este învățătura acelui filozof care nu scapă sufletul de nicio boală Epicur, fr Capitolul opt GÂNDIRE FILOZOFĂ DIN EPOCA ELENISTICĂ Revoluția lui Alexandru cel Mare Consecințele spirituale ale revoluției lui Alexandru cel Mare și trecerea de la epoca clasică la cea elenistică Marea Campanie a lui Alexandru cel Mare ( - î Hr ), pe lângă schimbările politice majore, a dus la o răsturnare radicală în lumea spirituală greacă, închizând epoca clasică Cea mai importantă consecință politică a fost prăbușirea politicii Deja Filip al Macedoniei, tatăl lui Alexandru, respectând oficial orașele-stat grecești, întruchipa o amenințare la adresa libertății lor Cu toate acestea, tânărul Alexandru a dat o lovitură de moarte vechii polis cu proiectul său de monarhie divină universală, sub aripa căreia a văzut unite nu numai diverse orașe, ci și țări, popoare și rase Nu și-a putut duce la bun sfârșit proiectul din cauza morții sale iminente în și, de asemenea, pentru că, poate, timpul nu era copt pentru asta, totuși, găsim pe harta vremii noi regate în Egipt, Siria, Macedonia și Pergam Noii monarhi și-au concentrat puterea în mâinile lor, iar orașele-stat au început treptat să-și piardă libertatea și autonomia, precum și influența istorică care se estompează în trecut Valoarea fundamentală a vieții spirituale a Greciei clasice, pe care Platon și Aristotel nu numai că au afirmat-o teoretic, dar și au ipostazat-o - polisul ca formă ideală a unei stări perfecte - se prăbușea în fața ochilor noștri, pierzându-și sensul și vitalitatea, discordante cu spiritul noii ere Răspândirea idealului cosmopolit Declinul polisului nu a fost, din păcate, însoțit de nașterea unor noi organisme politice cu forță morală suficientă pentru nașterea unor noi idealuri monarhiile elenistice care au apărut pe Revoluția lui Alexandru cel Mare prăbușirea Imperiului Alexandru, în instabilitatea lor a dat naștere conceptului de "subiect" în locul fostului "cetățean" grecesc clasic Noul mediu nu necesita "virtuțile civice" mai străvechi, ci mai degrabă anumite aptitudini tehnice care nu erau obligatorii pentru toată lumea, ci necesitau o pregătire specială Conducerea afacerilor publice este transferată funcționarilor; soldatul devine negustor, iar treptat se naște un nou tip de om, care, nefiind nici cetățean antic, nici tehnician nou, în fața statului ia poziția, dacă nu de adversar, atunci de neutru indiferent Tocmai această nouă realitate au încercat să o înțeleagă noile curente filozofice, unde politica și statul apăreau ca fenomene indiferente din punct de vedere moral sau ca ceva ce trebuia evitat În î Hr e Grecia și-a pierdut libertatea, devenind o provincie romană Ceea ce a visat Alexandru a fost realizat de romani în felul lor Astfel, gândirea greacă, negăsind o alternativă pozitivă la politică, și-a găsit refugiul în "cosmopolitism", declarând întreaga lume patrie, inclusiv cu un gest măreț nu numai oameni, ci și zei Identitatea omului și a cetățeanului a fost încălcată, a fost necesar să se caute o nouă identificare Descoperirea individului S-a găsit o nouă realitate - individul În monarhiile elenistice, legăturile dintre om și stat s-au slăbit, căci puterea venea de la unul sau câțiva Fiecare dintre subiecți, realizând cât de puțin depind, s-a confruntat cu nevoia de a-și crea propria lume Chiar și în Atena, unde viața civilă antică, în ciuda represiunilor, încă se făcea simțită, degradarea vechiului ideal a fost ireversibilă O persoană cu dobândirea propriei sale (tm) personale a devenit liberă Nu este de mirare că, odată cu descoperirea individualității, excesele de egoism și individualism, indiferența socială, nu au putut să nu se manifeste Revoluția spirituală a fost atât de profundă încât a devenit din ce în ce mai dificilă menținerea echilibrului moral și intelectual Odată cu delimitarea conceptelor de "om" și "cetățean", etica și politica au apărut separat Vechea etică clasică, inclusiv cea a lui Aristotel, a pornit de la identitatea conceptelor de "om" și "cetățean", iar etica era subordonată politicii Pentru prima dată în epoca elenistică istoriei, etica elenistică se structurează ca o disciplină independentă care îl înțelege pe om ca atare în singularitatea și autonomia sa Costurile egoiste au apărut ici și colo din amărăciune, din incapacitatea de a face față acestei noi probleme a individualității Prăbușirea prejudecăților rasiste despre diferențele naturale dintre greci și barbari Grecii vorbeau despre "barbari din fire", incapabili de cultură și de activitate liberă și autorealizare Astfel de oameni sunt "sclavi prin natura lor" Și la Aristotel găsim o astfel de convingere Dimpotrivă, Alexandru a încercat, și nu fără succes, să-i asimileze pe barbarii cuceriți, să-i egaleze cu grecii El a organizat un sistem de instruire a tinerilor barbari după modele grecești, inclusiv arta războiului, a ordonat soldaților și angajaților macedoneni să se căsătorească cu femei persane Aceeași prejudecată rasială a fost criticată de mai multe ori, și nu doar teoretic Epicur i-a tratat pe sclavi în felul său, încercând să participe la educația lor Stoicii au declarat cu voce tare că există un fel de sclavie fără speranță - ignoranța, iar voința liberă a cunoașterii este deschisă atât sclavului, cât și suveranului Istoria însăși confirmă acest lucru: Epictet și Marcus Aurelius, un sclav și împărat eliberat - filozof și triumfător Transformarea culturii elene în elenistică Cultura elenă, care s-a protejat de alte popoare, rase și influența lor, s-a dezvoltat în cea elenistică O astfel de difuzie a dus fatal la pierderea profunzimii și a clarității După ce a intrat în contact cu tradiții și credințe complet diferite, această cultură nu a putut decât să asimileze unele dintre elementele lor Au început să se audă acorduri orientale Noile centre culturale de la Pergam, Rodos și mai ales Alexandria, Muzeele și Biblioteca fondate de Ptolemei, au umbrit gloria Atenei, care era încă centrul gândirii filozofice; Alexandria, pe de altă parte, a devenit centrul prosperității științelor private, iar la sfârșitul epocii elenistice, un centru filozofic Roma, după ce a subjugat Hella în sens militar și politic, a găsit noi impulsuri de dezvoltare în realismul latin, unul dintre Creșterea cinismului și prăbușirea școlilor socratice fenomene din care - eclectismul - a fost viu reprezentat de Cicero Ascensiunea cinismului și prăbușirea școlilor socratice Diogene și radicalizarea cinismului După cum știm deja, Antisthenes a fost fondatorul cinismului, dar soarta a fost încântată să facă din Diogene din Sinop, un contemporan mai vechi al lui Alexandru, un simbol al mișcării cinice Una dintre sursele antice spune că el a murit la Corint în aceeași zi cu Alexandru în Babilon O altă sursă veche descrie astfel întâlnirea lui Diogene cu Antisthenes Ajuns la Atena, Diogene l-a găsit pe Antisthenes, dar nu a vrut să ia studenți Cu toate acestea, Diogene s-a încăpățânat să-l urmărească până l-a enervat Când Antistene a scos un băț, Diogene și-a ridicat capul spre el cu cuvintele: "Bate cât poți, nu există copac mai puternic decât un cap care vrea să realizeze ceva" De atunci, a putut să-l asculte pe profesor Diogene nu numai că a întărit extremismul lui Antisthenes, dar a creat un nou ideal de viață de o severitate extraordinară, care a devenit paradigmatic timp de secole O singură frază poate exprima întregul program al filozofului nostru: "Căut un bărbat", pe care el a repetat, după cum se spune, cu un felinar în mâini printre mulțime și în plină zi, stârnind o reacție ironică Caut o persoana care sa traiasca in conformitate cu destinul sau Caut o persoană care să fie mai presus de orice exterior, mai presus de toate prejudecățile sociale, mai presus de capriciile destinului, care știe și știe să-și găsească natura proprie și unică, cu care este de acord, și deci fericit "Cinic Diogene", mărturisește o sursă antică, "a repetat că zeii le-au dat oamenilor mijloacele de viață, dar s-au înșelat în privința acestor oameni" Diogene a considerat ca sarcina lui să arate că o persoană are întotdeauna totul la dispoziție pentru a fi fericită dacă înțelege cerințele naturii sale În acest context, afirmațiile sale despre inutilitatea matematicii, fizicii, astronomiei, muzicii, absurditatea metafizicii epoca elenistică Cinic Diogene îi spune lui Alexandru cel Mare "Nu-mi întuneca soarele" (basorelief, Villa Albani, Roma) constructii În ceea ce privește modelul de comportament, cinismul a devenit cel mai anti-cultural fenomen dintre toate curentele filozofice din Grecia și Occident în general Una dintre cele mai extreme concluzii a fost că cele mai esențiale nevoi umane sunt animalelor Teofrast spune că Diogene, văzând un șoarece care nu căuta un loc unde să doarmă, nu se temea de întuneric sau de orice altceva, a considerat acest mod de viață drept model: fără un scop și fără griji și temeri inutile Stil de viață afară confort civilizat - butoiul în care locuia Doar cel care este liber de cel mai mare număr de nevoi este liber Cinicii au insistat neobosit asupra libertății, pierzându-și măsura În fața celui atotputernic, aceștia au fost în pragul imprudenței în apărarea libertății de exprimare (parrezie) Anaideia - libertatea de acțiune - a fost menită să arate tot comportamentul nefiresc al grecilor Într-o casă de lux, ca răspuns la cererea de a menține ordinea, Diogene a scuipat în față proprietarului, observând că nu a văzut un loc mai rău Și când a împrumutat bani, a spus prietenilor săi, că nu le-a cerut cadouri, ci a vrut doar să se întoarcă ceea ce îi datorează Metoda și calea care duce la libertate și virtuți, Diogene desemnează cu conceptele - "asceză", "efort", "muncă" valorile cinicilor, pentru plăcerile lui ns Ascensiunea cinismului și prăbușirea școlilor socratice doar slăbește trupul și sufletul, dar amenință serios libertatea, făcând o persoană sclava atașamentelor lor Din același motiv, căsătoria a fost condamnată și în favoarea conviețuirii libere a unui bărbat și a unei femei Cu toate acestea, Cinic este și în afara statului, patria sa este întreaga lume Autarhia, adică autosuficiența, apatia și indiferența față de orice, sunt idealurile vieții cinice Episodul este simbolic: Diogene făcea plajă când Alexandru, cel mai puternic dintre cei mai puternici ai acestei lumi, s-a întors către el: "Cere ce vrei" "Nu blocați soarele pentru mine", a fost răspunsul În fața superputerii monarhului, Diogene s-a mulțumit cu cel mai firesc lucru - soarele, prin care a subliniat vanitatea oricărei puteri La urma urmei, fericirea vine din interior și niciodată din exterior Poate că în autoapărare, Diogene s-a referit la el însuși ca un "câine" (kinet); jignitor pentru alții, acest nume însemna pentru el pe cel care "întâmpină solemn pe cel care dă, latră pe cei care nu dă și mușcă pe cei care ia" Diogene a fost capabil să exprime noile dispoziții ale erei sale, chiar dacă a ieșit într-un mod unilateral Acest lucru era deja înțeles de contemporanii săi, care i-au ridicat un monument de marmură în formă de câine cu inscripția: "Până și bronzul se descompune cu timpul, dar gloria ta, Diogene, nu va trece pentru totdeauna, căci numai tu ai reușit să convingi muritorilor că viața însăși este suficientă și indică cel mai simplu mod de viață" Lăzi și alți cinici ai epocii elenistice Crates a fost un elev al lui Diogene și un reprezentant de seamă al acestei școli A trăit până la începutul secolului al III-lea î Hr e El a confirmat poziția potrivit căreia bogăția și faima sunt departe de a fi valori, dar pentru un om înțelept sunt pur și simplu rele, în timp ce binecuvântările sunt "sărăcia" și "ignoranța" "După ce și-a vândut partea din moștenire", spune o sursă antică, "a salvat de talanți și i-a împărțit concetățenilor Și-a lăsat pășunile și oile și a aruncat ultimul bănuț în mare, banii din contul său, dar dacă devin adevărați filozofi, atunci dă-i banii celor care au nevoie, pentru că în acest caz nu vor avea nevoie de absolut nimic Cinic ar trebui să fie apolitic - apolis Politica este inacceptabilă, pentru înțelept nu există și nu ar trebui să existe niciun refugiu Alexan- epoca elenistică unui prieten care l-a întrebat pe Crates dacă ar vrea să-și vadă orașul natal reconstruit, i-a răspuns: "De ce? Un alt Alexandru va veni și va distruge totul" "Patria mea", a scris Crates, "nu este doar un turn, un acoperiș, ci un loc în care este posibil să trăiesc decent, astfel încât orice punct al universului să fie orașul meu, casa mea " Crates s-a căsătorit cu Hipparchia și, împreună cu ea, a testat modul de viață cinic El și-a exprimat atitudinea față de căsătorie ca instituție socială în așa fel încât "aș da fiicei mele în căsătorie pentru un test de doar treisprezece zile" În secolul III î Hr e se reînnoiesc rândurile cinicilor - Bion din Borisfen, Menippus din Hades, Telet, Menedemos Poate că Bion a fost cel care a compilat codificarea "diatribei" Diatriba este un scurt dialog al unui personaj popular cu orientare etică, scris adesea în limbaj caustic, cu sarcasm În esență, vorbim despre un dialog socratic kinizat Compozițiile lui Menippe au devenit modele literare; Lucian a fost mult inspirat de ele, la fel ca și satira latină în persoana lui Lucilius și Horațiu "Râzând, castigam morala" (Ridento castigant mores), au spus ei În ultimele două secole ale erei păgâne, cinismul pierdea teren Pe lângă epuizarea rezervei interne de cinism, au existat motive sociopolitice pentru aceasta Spiritul romanic, stând ferm pe picioare în temelia sa pământească, nu a acceptat modelul vieții cinice Cicero a fost extrem de elocvent: "Sistemul cinicilor nu a putut să nu eșueze din cauza lipsei lor de simț al dezgustului, a aversiunii față de murdărie; fără aceasta, nimic nu poate fi corect, nimic cinstit" Sensul și limitele cinismului Sensul formulărilor lui Diogenes și Crates, care au avut un succes extraordinar în vremurile lor tulburi, a fost să respingă și să expună marile iluzii care au condus comportamentul oamenilor: ) căutarea plăcerii; ) fascinația pentru bogăție; ) o dorință pasională de putere; ) setea de faimă, strălucire și succes - tot ceea ce duce la nenorocire Abstinența de la aceste iluzii, apatia și autarhia sunt condițiile maturității și înțelepciunii, și în cele din urmă ale fericirii - această teză a devenit un loc obișnuit pentru toate curentele filozofice ale elenismului, atât pentru "Oprirea" lui Zenon, cât și pentru "Grădina" lui Epicur, sceptici Ascensiunea cinismului și dezintegrarea școlilor socratice Cinismul s-a dovedit a fi mai puțin vital, în raport cu alte curente filozofice, din cauza extremismului și anarhismului, ceea ce înseamnă dezechilibru în miez, sărăcie spirituală Extremismul cinismului constă în faptul că condamnarea valorilor și predilecțiilor sfințite de tradiție și persecutarea lor fără o nominalizare corespunzătoare în locul valorilor alternative, nu salvează absolut nimic Dezechilibrul în baza și beția spiritului cinicilor a constat în reducerea omului în cele din urmă la principiul animal, considerând animalele ca nevoi necesare, și deci nevoile omului primitiv, solicitând în același timp și activitatea spiritualului avion, adică ceva ce omul primitiv este inaccesibil În fine, sărăcia spirituală a cinismului constă nu numai în faptul că știința și cultura sunt subjugate, ci și în faptul că aspectul ei filosofic este redus la un nivel la care nu mai este posibilă nicio justificare Percepția emoțională a valorilor propriei misiuni este singurul fundament al cinismului Anticii au numit cinismul calea cea mai scurtă către virtute Cu toate acestea, putem spune că nu există scurtături în filozofie, ca și în viață Acest lucru s-a arătat clar în stoicism, unde "drumul către virtute" se prelungește, iar pentru a câștiga suflete a trebuit regândit cinismul Dezvoltarea și sfârșitul școlilor socratice Alte școli socratice, dispărute, s-au dezvoltat în timpul IV V î Hr e , să dispară complet până în secolul III Kire Naiks secundar au pierdut unitatea doctrinei originale, ceea ce, desigur, i-a condus la o criză S-au împărțit în trei fluxuri Primul, condus de Egesius, "căutătorul morții", a declarat ca scopul vieții să fie plăcerea, care, totuși, este de neatins De aici și pesimismul extrem - totul este indiferent pentru fericire Teodor căuta un al treilea, mijlociu cale între cinism și cirenaism, subminând opiniile despre zei, motiv pentru care a fost numit "ateu" Școala Megaric a dezvoltat în principal dialectica, aspectul ei euristic Componenta ideologică a eleaticilor i-a dominat epoca elenistică peste socratic, așa că polemica lor împotriva lui Platon și Aristotel a fost mai degrabă retrogradă decât avangardă Diodorus Kronos a fost renumit pentru critica sa la adresa conceptului aristotelic de "putere", reducând toate ființele la un "act" Stilpon ( - î Hr ) a negat valoarea oricărei forme de logică discursivă, recunoscând doar judecăți de identitate (om - om, bine - bine etc ) în spiritul eleaticilor, succesul cărora se explica prin virtuozitate a elenilor într-o dispută dialectică Epicur și întemeierea "Grădinii" "Grădina" lui Epicur și noile sale idealuri Prima dintre școlile elenistice în ordine cronologică a fost școala lui Epicur, formată la Atena la sfârșitul secolului al VI-lea î Hr e Epicur s-a născut la Samos în î Hr e , practicat la Colophon, Mytilene, Lampsacus Transferul școlii de la Atena a reprezentat o adevărată provocare pentru Academie și Peripatetici și a însemnat începutul unei revoluții spirituale Dacă Epicur a vrut să spună ceva care conținea viitorul, atunci adepții lui Platon și Aristotel - doar trecutul Deși trecutul a fost cronologic cel mai apropiat, evenimentele noi au schimbat orizonturile intelectuale Chiar și locul ales de Epicur pentru școala sa a fost o expresie a spiritului revoluționar al gândirii sale: nu un forum ca simbol al Greciei clasice, ci o clădire într-o grădină, și chiar o grădină de bucătărie, la periferia Atenei, departe din zgomotul vieții orașului, într-o liniște rurală, într-o atmosferă complet necunoscută filosofului clasic După această grădină (Kepos - în greacă) a început să se numească școala, iar adepții - filozofii "Grădinii" Bogata moștenire a lui Epicur a ajuns până la noi sub forma unor "Scrisori" adresate lui Herodot, Pitocles, Menekey și alții, sub forma unei colecții de "Maxim" și diverse fragmente Apelările emanate din "Grădină" pot fi rezumate în mai multe poziții: ) realitatea este complet permeabilă minții umane și susceptibilă de înțelegere; ) în spațiul realului există un loc pentru fericire; ) fericirea este deplasarea suferinței și a anxietății; ) pentru a obține fericirea și pacea, nu este nevoie de o persoană epoca elenistică dat în nimic altceva decât în sine; ) statele, instituțiile, nobilimea, bogăția și chiar zeii sunt și ele de prisos pentru aceasta; omul este autarhic Este clar că în cadrul unei astfel de misiuni, toți oamenii au acționat ca egali, pentru că toată lumea tânjește în mod egal după pacea și liniștea spirituală, fiecare are dreptul la asta și, dacă dorește, o poate realiza cu desăvârșire "Grădina" și-a deschis porțile tuturor: nobili și fără rădăcini, liberi și nu liberi, bărbați și femei și, nici mai mult, nici mai puțin, heterosexuali în căutarea mântuirii și eliberării Noutatea care emana din Grădină a constat, așadar, tocmai în spiritul ei iluminator: nu era intelectualism pur în ea, ci cerea o viață neobișnuită După cum au remarcat pe bună dreptate savanții moderni, în Epicur a existat ceva de profet sau de sfânt, dar într-un spirit secular "Grădina" a fost centrul pregătirii misionare, centrul unei propagande intense Cât de răspândită a fost această tendință în timpul vieții fondatorului este confirmată de o serie de fragmente supraviețuitoare Cunoaștem scrisori către "prieteni din Lampsacus", "prieteni din Egipt", "în Asia", "prieteni filozofi din Mitilene" și chiar din Orient Epicur ne amintește de predecesorul Sfântului Pavel Este clar că asemănarea aici este doar în tipul de activitate; căci credinţa lui Epicur neagă orice formă de transcendenţă; este fundamental pământesc, în modul "physis", natural Concluziile metafizice ale "a doua navigație" a lui Platon sunt respinse și uitate, precum și cuceririle aristotelice canon epicurean Epicur acceptă împărțirea xenocratică a filosofiei în trei părți: logică, fizică și etică Primul studiază canoanele, conform cărora aflăm adevărul, al doilea - structura realității, al treilea - scopul omului, fericirea și modalitățile de a o atinge Prima și a doua sunt implementate numai în funcția de a treia Platon credea că sentimentul derutează sufletul și îl îndepărtează de la ființă Epicur inversează această poziție, crezând că este sentimentul care apucă ființa într-un mod infailibil Sentimentele nu sunt greșite Dacă simțirea ar fi înșelat măcar o dată, se referă Cicero la Epicur, n-ar fi putut crede pe niciunul dintre ei În acest sens, senzațiile sunt mesageri ai adevărului Argumentele lui Epicur sunt următoarele În primul rând, senzațiile sunt afecte, ceea ce înseamnă că sunt pasive, adică Epicur și întemeierea "Grădinii" e derivate din ceva ce reflectă în mod adecvat În al doilea rând, senzațiile sunt obiective și adevărate, ceea ce este garantat de aceeași structură atomistă a ființei Complexe de atomi emană din lucruri, formând imagini sau asemănări, care sunt reproduse exact de simțurile noastre prin pătrunderea acestor imagini în noi, simulacre Senzațiile înregistrează aceste imagini așa cum sunt, precum și cele care sunt numite în mod eronat iluzii, căci acestea sunt forme diferite de manifestare a unui obiect, în funcție de locul și distanța față de noi; este clar că un obiect din apropierea noastră va fi diferit de ceea ce este departe; această împrejurare, în care alții văd o dovadă a înșelăciunii simțurilor, mărturisește de fapt contrariul În sfârșit, în al treilea rând, senzațiile, datorită iraționalității lor, nu sunt capabile să ia sau să adauge ceva din ele însele, ceea ce înseamnă că sunt obiective Ca al doilea "criteriu" al adevărului, Epicur consideră așa-numitul "prolepsis" (prolepsis), adică unele amprente ale impresiilor senzoriale care rămân în memorie ca rezerve care îndeplinesc funcția de a anticipa experiența viitoare "Prolepsis" sunt reprezentările mentale ale lucrurilor, "memoria a ceea ce este adesea prezentat din exterior " Suntem capabili să anticipăm evenimentele, dar numai în măsura în care experiența trecută o permite, putem ghici natura lucrurilor chiar și atunci când acestea nu vin înainte de noi, ci în cadrul experienței senzoriale deja existente "Numele" sunt expresiile "naturale" ale acestor "prolepse", care se formează ca rezultat al acțiunii inițiale a lucrurilor asupra noastră Epicur găsește al treilea criteriu al adevărului în sentimentele de "plăcere" și "suferință" Aceste afecte sunt obiective din aceleași motive ca și senzațiile Cu toate acestea, ele sunt și mai semnificative, pentru că, pe lângă faptul că vă permit să recunoașteți și să despărțiți adevăratul de fals, fiind de neființă, ele formează un criteriu axiologic, datorită căruia este posibil să recunoașteți binele și să-l separați din rău, ceea ce înseamnă că acesta este un criteriu de selecție, adică o regulă de acțiune Senzațiile, "prolepsia" și sentimentele de plăcere și durere au o caracteristică comună, care le garantează valoarea și adevărul - aceasta este o dovadă imediată Atâta timp cât suntem capabili să ne oprim înaintea dovezilor, recunoscând adevărul din spatele lor, nu ne vom înșela , deoarece dovezile sunt întotdeauna un impact direct asupra realității noastre Evident, în sensul restrâns al cuvântului, acesta este totul imediat (sentimente și premoniții) Dar din moment ce procesul de gândire nu este capabil să stabilească imediatul, fiind epoca elenistică operatia medierii, apoi de aici se naste opinia si odata cu ea se naste si posibilitatea erorii Și dacă tot ceea ce este evident este adevărat, atunci tot ce este mediat, adică opiniile, este uneori adevărat, alteori fals Epicur consideră adevărate opiniile care: ) primesc confirmare în experienţă şi în sfera evidentului; ) să nu primească respingeri din experiență și din ceea ce este evident; ) nu primesc o certificare de probă Trebuie remarcat faptul că aici dovezile sunt parametrul de bază, dar în orice caz, această dovadă este doar empitică, adică așa cum le apar simțurilor, dar nu și minții Aici se văd, pe cât posibil, gravele consecințe ale sensibilului canon epicurian Este clar că conceptele de bază ale fizicii epicuree, precum "atomi", "viditatea", "respingerea atomilor", sunt departe de a fi de la sine înțelese pentru simplul motiv că nu sunt perceptibile de simțuri Dar, potrivit lui Epicur, ele sunt premisele tuturor celorlalte fenomene, în plus, ele sunt chemate să le facă semnificative și inteligibile pentru mintea noastră Nu este clar cum alte principii și concepte pot arăta o lipsă de confirmare empirică Amintim, de asemenea, că, așa cum s-a arătat deja, din judecata "toate senzațiile sunt adevărate" se poate obține atât subiectivismul absolut în spiritul lui Protagoras, cât și obiectivismul absolut În adevăr, atât fizica, cât și etica lui Epicur depășesc cu mult limitele canonului stabilit de același Epicur Fizica lui Epicur De ce este necesară fizica ca știință a naturii? "Dacă nu vă faceți griji pentru fenomenele cerești și nu cunoașteți frica de moarte, respirația ei aproape, nu căutați granițele plăcerii și suferinței, atunci știința naturii nu ar mai fi necesară " Toate acestea înseamnă că fizica trebuie să ofere o bază pentru etică Fizica epicureană este o ontologie, o viziune holistică a realității în universalitatea și fundamentele sale ultime Trebuie spus că Epicur, incapabil să creeze o nouă ontologie, a trebuit să caute figuri teoretice deja elaborate pentru a-și exprima viziunea materialistă asupra realității într-un mod pozitiv (adică, nu respingând pur și simplu poziția lui Platon și Aristotel), și le găsește Este clar că după "a doua navigație" a lui Platon cel mai mult Epicur și întemeierea "Grădinii" Mai materialiste erau premisele atomiştilor Totuși, așa cum am văzut deja, atomismul a fost un răspuns la aporii care decurg din poziția eleaticilor, o încercare de a reconcilia extremele logosului eleatic cu cerințele experienței Cea mai mare parte a logicii eleaticilor a migrat spre logica atomistilor (primul atomist Leucip a fost un elev al Melissei) Este clar că acest lucru era inevitabil și pentru Epicur Bazele fizicii lui Epicur pot fi formulate după cum urmează: "Nimic nu se naște din inexistență", pentru că altfel ar fi necesar să recunoaștem că ceva poate să apară fără sămânță generatoare și, de asemenea, că ceva se descompune în nimic, ceea ce înseamnă să recunoaștem dispariția a tot Dar din moment ce nimic nu se naște din nimic și nu dispare pentru totdeauna, atunci realitatea în totalitatea ei a fost, este și va fi, așa cum este, fără schimbări fundamentale Toată realitatea este formată din două componente - corpuri și vid Existența corpurilor este dovedită de simțurile înseși, în timp ce existența spațiului și a vidului rezultă din faptul mișcării, căci spațiul este necesar pentru mișcarea corpurilor Golul nu este inexistență, și anume spațiu, "natura intangibilă", după spusele lui Epicur În afară de corpuri și goliciune, nu există nimic al treilea, pentru că nimic altceva nu este de neconceput care să nu aibă un efect corporal Realitatea, în înțelegerea lui Epicur, este infinită Este infinit ca totalitate, dar componentele sale sunt și infinite: o multitudine de corpuri, spațiu Dacă setul de corpuri ar fi finit, atunci ele s-ar pierde în spațiu infinit, iar dacă vidul ar fi finit, atunci nu ar putea conține corpuri infinite Acestea sunt argumentele împotriva lui Platon și Aristotel "Corpurile" sunt complexe și simple, absolut indivizibile Divizibilitatea corpurilor la infinit nu poate fi acceptată, deoarece aceasta înseamnă în cele din urmă solubilitatea lucrurilor în inexistență, ceea ce, conform logicii lui Epicur, este absurd Înțelegerea lui Epicur asupra naturii atomului diferă de cea a lui Leucip și Democrit în trei privințe Vechii atomişti au evidenţiat următoarele caracteristici ale atomului ca fiind esenţiale: figura, ordinea şi poziţia Epicur are siluetă, greutate și mărime Diferențele de formă ale atomilor sunt pur cantitative; acestea nu sunt formele calitative ale lui Platon și Aristotel epoca elenistică Diferențele cantitative, potrivit lui Epicur, sunt suficiente pentru a explica existența unei varietăți fenomenale de lucruri De asemenea, conceptul de mărime este suficient pentru a explica mișcarea, formele atomilor sunt diferite și multiple, dar varietatea lor nu este infinită, dar numărul lor este infinit A doua diferență constă în teoria minimelor Potrivit lui Epicur, toți atomii, de la cel mai mare la cel mai mic, sunt indivizibili fizic și ontologic Totuși, faptul că vorbim de corpuri înzestrate cu o figură, așadar, volum, mărime, înseamnă că trebuie să aibă părți Evident, vorbim de "părți", indivizibile ontologic, dar numai logic și ideal evidențiate, tocmai pentru că atomul este indivizibil structural În virtutea aceluiași motiv al eleaticilor, este imposibil ca atomii să scadă la infinit, ci doar până la o anumită limită, pe care Epicur o numește "minimul" sau "unitatea de măsură" În același timp, Epicur vorbește despre un "minim" nu numai în ceea ce privește atomii, ci și în ceea ce privește spațiul, timpul, mișcarea și așa-numita "deviere a atomilor" A treia diferență se referă la conceptul de împingere inițială Epicur înţelege mişcarea atomilor diferit de primii atomişti, ca egale în toate direcţiile; pentru el, mișcarea este o cădere în spațiu infinit, sub influența gravitației atomilor Grei și ușori, toți atomii cad (gândul este cea mai rapidă mișcare) O astfel de corecție la atomiștii antici ne oferă un exemplu viu de hibrid nesimpatic al conceptului de infinit cu o concepție senzaționalistă, în care reprezentările empirice, vizuale, de sus și de jos sunt inevitabile Este clar că acestea din urmă sunt concepte relative în cadrul finitului Dar de ce atomii nu cad la infinit pe traiectorii paralele? Pentru a rezolva această dificultate, Epicur introduce teoria "deviației" (sau declinației) atomilor (în greacă - clinamen), conform căreia atomii în orice moment în timp și în orice punct din spațiu se pot abate de la o linie dreaptă cu un minim interval și se poate întâlni astfel cu alți atomi Totuși, teoria "deviației" a fost introdusă nu numai pentru justificarea fizică, ci în primul rând pentru justificarea eticii Sistemul atomismului antic este dominat de necesitate: soarta și soarta stăpânesc lumea, nu există loc pentru libertatea umană, iar anchetatorul Epicur și întemeierea "Grădinii" dar, nu există loc pentru un înțelept cu experiența sa de viață "Într-adevăr, ar fi mai bine să credem în zei mitici, pentru a nu fi sclavi ai soartei despre care vorbesc fizicienii: miturile măcar lasă speranță și o oportunitate mângâietoare de a fi alături de zei, în timp ce soarta privează și asta, " crede Epicur După cum au observat deja anticii, așa-numita "abatere" contrazice principiile de bază ale lui Epicur, deoarece ea ia naștere fără motiv din inexistență Dar, până la urmă, principiul eleaticilor "din nimic - nimic" a fost declarat pentru prima dată, confirmat de Epicur de mai multe ori Întrucât "clinamenul" nu este asociat nici cu legea, nici cu regula sorții (nu este nici libertate, pentru că orice scop și raționalitate îi sunt străine), este clar că ne aflăm în fața purului hazard Cosmosul este abandonat puterii elementului orb De la începuturi infinite vin lumi infinite; unele dintre ele coincid cu ale noastre, altele sunt diferite, nu ca ale noastre Lumile se nasc și dispar, unele repede, altele încet Lumile sunt infinite nu numai în spațiu, ci și în timp Și deși în fiecare clipă lumile se nasc și mor, "în general, nimic nu se schimbă", spune Epicur Nu numai elementele care formează universul, ci și combinațiile lor rămân veșnic aceleași din cauza infinitității universului, unde se actualizează orice posibilitate La baza unei astfel de constituții de universuri infinite nu există nici un motiv, nici un proiect, nici vreun scop, nici măcar o nevoie Nu Democrit, ci Epicur - un filozof care "a reconstruit lumea din întâmplare" Sufletul, ca orice altceva, este un agregat de atomi Atomii aeriși și mobili formează partea ilogică a sufletului Alții, fără un nume specific, formează partea rațională a sufletului Printre altele, care rezultă în mod necesar din premise materialiste, sufletul ca agregat nu este deloc etern și este supus distrugerii și morții Epicur nu avea îndoieli cu privire la existența zeilor, dar nu a permis niciuna dintre preocupările lor cu privire la lumea umană Sunt fericiți cu toate familiile lor mari în spațiul interlume, comunică între ei în limba înțelepților (desigur, această limbă este foarte asemănătoare cu greaca), își petrec viața în bucurie și măreție înțeleaptă Argumentele pentru existența zeilor, după Epicur, sunt următoarele: ) de la ei avem cunoștințe evidente; ) astfel de dovezi nu sunt deținute de persoane alese epoca elenistică nye, dar toți oamenii din orice epocă și orice regiune; ) avem cunoștințe despre ele datorită acelorași fluide, ceea ce înseamnă că aceasta este cunoaștere obiectivă Epicur descrie diferența dintre atomii sufletului rațional și alții în același mod în care explică trăsăturile constituției zeilor: "Nu un corp, ci aproape un trup, nu un suflet, ci aproape un suflet" Acest "aproape" distruge discursul filozofic al lui Epicur și demonstrează clar insuficiența principiului materialismului atomist Ca orice în lume, zeii nu pot decât să aibă o structură atomică Dar tot complexul există, se prăbușește, în timp ce zeii trebuie să fie nemuritori sau nu sunt zei Afirmația că acestea sunt alte agregate atomice nu explică nimic: dacă sunt influențați continuu de alte structuri atomice, formând imagini, pierderea atomilor este inevitabilă În acest caz, nu este clar cum sunt restaurate; evitarea complicațiilor emergente înseamnă schimbarea focalizării problemei De fapt, afirmația "aproape un corp" înseamnă deconectare structurală în cadrul atomismului problemei zeilor, iar "deviația" atomilor nu explică fenomenul libertății, adică duce la o încălcare a unității conștiinței Etica lui Epicur Materialul este esența omului, materialul este în mod necesar și binele lui specific, care, ca real și realizat, face o persoană fericită Întrucât binele este natura în imediata sa, este clar, fără alte prelungiri, că binele este și bucurie Cirenaicii au vorbit deja despre asta Cu toate acestea, Epicur le reformează radical hedonismul Cirenaicii afirmau că plăcerea este o mișcare naturală, în timp ce suferința este o mișcare violentă, dar au negat înțelegerea plăcerii ca pace, adică o stare intermediară în care nu există suferință Epicur nu numai că acceptă această interpretare, dar o și întărește, înțelegând pacea (catastema) ca limită ultimă a fericirii Dacă cirenaicii credeau că stările fizice de plăcere și durere sunt mai puternice decât cele mentale, atunci Epicur argumentează contrariul Un astfel de student al naturii umane precum a fost Epicur, înțelege perfect că experiențele corporale limitate în timp sunt mult mai puțin intense decât rezonanța și mișcările interne ale psihicului care le însoțesc Epicur și întemeierea "Grădinii" Adevărata plăcere, conform lui Epicur, este absența suferinței corporale - aponia (aropia), sau equanimitatea sufletului - ataraxia (ataraxia) Iată părerea însuși filosofului: "Când spunem că binele este plăcere, acesta nu este un indiciu al lacomilor și leneșilor, al anemonelor și al ticăloșilor care ignoră sau nu înțeleg învățăturile noastre Vorbim și indicăm absența suferinței trupești, anxietatea Nu sunt festivitati continue, nu langoarea tinerelor fecioare, nu tot ceea ce ne ispiteste masa abundenta, ci o discutie sobra, in cautarea cauzelor finale ale fiecarui act de alegere sau refuz, care scoate la iveala toate parerile false din care toti vin anxietăți spirituale Dacă este așa, atunci nu plăcerea ca atare guvernează viața morală, ci rațiunea care judecă și împarte, adică înțelepciunea practică care separă acele plăceri care nu aduc suferință și indignare de cele care aduc plăcere la început și durere mai târziu Pentru încrederea în realizarea "aponia" și "ataraxie" Epicur consideră important să se facă distincția între: ) plăcerile naturale și cele necesare; ) natural, dar nu necesar; ) plăcerile nu sunt naturale și nu sunt necesare Apoi clarifică că plăcerile primului tip sunt obiectiv realizabile și satisfăcătoare, a doua trebuie limitată, iar a treia trebuie evitată în orice mod posibil Această poziție a lui Epicur ar putea fi numită ascetică fără prea multă exagerare din următoarele motive: Dintre plăcerile primului grup - naturale și necesare - doar cele care sunt strâns legate de păstrarea vieții individului Ele aduc doar beneficii adevărate, ameliorând organismul de suferință, cum ar fi să ne simțim plin ca răspuns la foame - atunci când, însetați, bem, epuizați de oboseală, odihnă - aceasta este o stare naturală Filosoful exclude din ele bucuria iubirii, considerând-o o sursă de anxietate Printre plăcerile celei de-a doua grupe se numără cele care depășesc nevoile naturale: mâncare și băutură rafinată, haine elegante etc În cele din urmă, printre cele nenaturale și inutile - toate formele de vanitate umană, dorințe zadarnice de lux, putere, faimă Dorințele și plăcerile primului grup sunt întotdeauna satisfăcute, au o limită firească: de îndată ce suferința este eliminată, dorința se estompează Dorintele celui de-al doilea grup nu mai au epoca elenistică limită naturală, deoarece nu sunt asociate cu suferința corporală și, prin urmare, pot provoca daune vizibile Dorințele celui de-al treilea grup, care nu au nimic de-a face cu nevoile corporale, expun sufletul la tulburări periculoase Și totuși ce ar trebui să facem dacă ne apucă afecțiunile fizice? Răspunsul lui Epicur este următorul: dacă boala este ușoară, este suportabilă și nu poate umbri bucuria sufletului; durerea acută trece rapid; daca durerea este acuta, atunci moartea nu te va face sa astepti, si este anestezie absoluta, insensibilitate Dar cum rămâne cu bolile mintale? Întrucât avem de-a face aici cu produsele iluziilor minții, filosofia lui Epicur este cel mai eficient medicament și antidot Dar moartea? Moartea este rea doar pentru cei care greșesc în privința ei Întrucât o persoană este o compoziție spirituală într-o compoziție corporală, moartea nu este altceva decât dezintegrarea acestor compuși; mai mult, dispersându-se peste tot, conștiința și senzualitatea se pierd, nu rămâne nimic dintr-o persoană Prin urmare, moartea nu este teribilă în sine, pentru că în momentul apariției ei nu suntem în stare să simțim nimic, nici după moarte, când sufletul, ca și trupul, se destramă; nu ramane absolut nimic În cele din urmă, moartea nu ia nimic de la viață, pentru că desăvârșirea absolută a plăcerii nu este prevăzută în planul eternității Viața politică, potrivit lui Epicur, este fundamental nenaturală și, prin urmare, duce la neliniște nesfârșită, împiedică atingerea aponia și ataraxie și, prin urmare, a fericirii De fapt, plăcerile pe care mulți le asociază cu simbolurile politice, așa cum știm deja, nu sunt naturale, nu sunt necesare și, prin urmare, sunt doar miraje înșelătoare "Deci să ne eliberăm", spune Epicur, "o dată pentru totdeauna de închisoarea preocupărilor noastre lumești și de politică" Viața politică nu îmbogățește o persoană, ci dezorientează, împărțind oamenii Prin urmare, epicureanul se străduiește să trăiască separat și fuge de mulțime "Întoarce-te spre tine, mai ales dacă trebuie să fii într-o mulțime" "Ascunde și ascunde" - doar întorcându-te spre sine poate fi găsită ataraxia, liniștea sufletului Cel mai înalt bine, după Epicur, nu este coroana regilor și a zeilor pământești, ci "coroana ataraxiei, care depășește coroana marilor imperii" Pe baza unor astfel de premise, este clar că interpretarea lui Epicur asupra dreptului, dreptului și justiției este complet antitetică cu greaca clasică și, mai ales, cu tezele lui Platon și Aristotel Epicur și întemeierea "Grădinii" Fundamentul obiectiv, valoarea și sensul dreptului și al dreptului constă în utilitatea lor: din punctul de vedere al lui Epicur, statul își pierde semnificația absolută, devine o instituție relativă care decurge dintr-un simplu contract datorită utilității sale Din izvorul și coroana tuturor valorilor morale superioare, ea se transformă în mijlocul obișnuit de protejare a valorilor vitale, necesare dar nu suficiente Justiția capătă un caracter relativ, subordonat utilității Lumea ideală a lui Platon este cu susul în jos, iar ruptura cu lumea clasică a vieții și experiența ei nu ar putea fi mai decisivă și mai radicală Cetăţeanul uman a încetat să mai existe, individul uman a intrat în stadiul istoriei Dintre toate legăturile dintre indivizi, prietenia rămâne singura eficientă, o uniune de legătură a oamenilor liberi care simt, trăiesc și gândesc la fel În prietenie nu există nimic exterior, nenatural, nimic nu încalcă intimitatea individualității Într-un prieten, epicureanul își vede celălalt "eu" Prietenia este tot din sfera utilităţii, dar aceasta este o utilitate sublimă Într-adevăr, dacă la început caută prietenia în speranța de a extrage un anumit profit din ea, apoi ea devine o sursă de pură plăcere "Din tot ceea ce înțelepciunea alege pentru o viață fericită, cel mai mare bine este prietenia " Cvartetul terapeutic și idealul înțeleptului Epicur prescrie un remediu din patru elemente pentru oameni împotriva: ) frica de zei și de lumea cealaltă; ) o frică absurdă de moarte, care nu este nimic; ) răul, care este fie de scurtă durată, fie ușor de tolerat, care ar trebui să conducă în cele din urmă la o înțelegere adevărată a fericirii, care este la dispoziția tuturor; in favoarea: ) fericirea împotriva răului efemer O persoană care a stăpânit utilizarea acestui cvartet farmacologic ajunge la o liniște sufletească și o fericire care nu poate fi zguduită Devenit stăpânul lui însuși, înțeleptul nu ar trebui să se mai teamă de nimic, nici măcar de tortură: "Înțeleptul va fi fericit chiar și pe raft" Tiranul Agrigentei Falarid, conform legendei, i-a ars pe al lui epoca elenistică dușmani într-o statuie de bronz a unui taur "Ce dulce este! Dar nici asta nu contează pentru mine", a spus victima stoică din incendiu Epicur însuși este gata să prezinte dovezi Între accese ale unei boli fatale, într-o scrisoare către un prieten, el a mărturisit cât de dulce și plină de fericire este viața Deci Epicur nu se teme să spună că în maximul ataraxiei, înțeleptul atinge fericirea la egalitate cu zeii: acolo unde atinge eternitatea, Zeus nu are mai mult Contemporanilor săi, deja lipsiți de încredere, plini de anxietate și teamă de viață, Epicur le-a arătat o nouă cale către fericire, care a fost o provocare pentru destin și fatalitate, întrucât a arătat că fericirea se naște din interior, din moment ce adevăratul bine, în timp ce suntem vii și vom fi vii, mereu și numai în noi: adevăratul bine este viața, puțin este nevoie pentru viață, iar asta ne stă la dispoziție, orice altceva este deșertăciunea deșertăciunii Socrate și Epicur sunt două paradigme, două mari credințe, două religii laice: "religia dreptății" și "religia vieții" Soarta epicureismului în epoca elenistică Epicur nu numai că a sugerat, dar le-a ordonat adepților săi cea mai strictă disciplină în sensul că nu ar trebui să existe loc pentru conflicte ideologice în școala din Sade, chiar și după moartea fondatorului ei În a doua jumătate a secolului I î Hr e terenul pe care se afla școala a fost vândut Cu toate acestea, ideile "Grădinii" și-au găsit a doua viață în Italia, unde Filodem la începutul secolului I î Hr e a organizat un cerc epicurean de tip aristocratic lângă Herculaneum, în casa patronului și consulului Calpurnio Pison Săpăturile din Herculaneum au scos la iveală rămășițele unei vile și a unei biblioteci care conține scrierile lui Epicur și Philodimus Totuși, cel mai mare adept al epicureismului a fost Titus Lucretius Car, care a constituit un întreg fenomen în istoria filozofiei S-a născut la începutul secolului I î Hr e și a murit la mijlocul aceluiași secol Solia epicureană este prezentată în versuri în eseul Despre natura lucrurilor Pentru a elibera oamenii, își dădu seama Lucrețiu, nu este suficientă reflecția rece, adevărul unei ordini intelectuale, este și necesar, cum ar spune Pascal, ca adevărul să fie inteligibil pentru inimă Într-adevăr, acolo unde filosoful vorbește limba logosului, poetul extrage rezonanțe senzuale, fantezii și găsește imagini intuitive Unul singur Oprire de bază diferența era între ei: Epicur a știut să-și stingă anxietățile de ordin existențial, în timp ce Lucrețiu s-a dovedit a fi victima lor și s-a sinucis Piatra de temelie Geneza și dezvoltarea La sfârşitul secolului al IV-lea î Hr e , după întemeierea "Grădinii", la Atena s-a născut o altă școală, care era destinată să devină cea mai cunoscută Fondatorul a fost Zenon, un tânăr semit născut pe insula Creta în jurul anilor - î Hr e , care s-a mutat la Atena în î Hr e De ceva vreme Zenon a fost sub influența cinicilor Crates și a megaricului Stilpon, a ascultat de Xenocrates și Polemon, după cum vom vedea, a învățat câteva dintre conceptele lui Heraclit Cu toate acestea, printre altele, ideile Grădinii l-au atins deosebit de profund Asemenea lui Epicur, a înțeles filosofia în sensul artei de a trăi, a negat metafizica și orice formă de transcendență, dar modul lui de a pune probleme și de a le rezolva era diferit de dogmele epicureene Zenon a respins cu hotărâre două idei conceptuale ale Grădinii: reducerea lumii și a omului la un set de atomi și identificarea binelui omului cu plăcerea Nu este, așadar, de mirare că găsim la Zenon și adepții săi o serie de teze epicureene în sens invers Cu toate acestea, trebuie amintit că aceste două școli aveau o materie comună și aceeași credință materialistă, precum și un plan comun de respingere a transcendenței Nefiind atenian, Zenon nu avea dreptul să închirieze întreaga clădire, așa că și-a ținut prelegerile într-un anume Portic, pictat de artistul Poliglot În greacă, Portico este în picioare, așa că adepții școlii au început să fie numiți stoici Spre deosebire de "Grădina" epicureană, Porticul a adoptat o discuție critică a tuturor dogmelor, inclusiv a teoriei fondatorului școlii ca ipoteză care servește la aprofundarea, regândirea și rafinarea doctrinei Și dacă filosofia lui Epicur în practică s-a repetat doar fără modificări, atunci filosofia lui Zenon a fost supusă unor inovații constante și, prin urmare, a evoluat epoca elenistică Se obișnuiește să se distingă trei perioade din istoria Stoiei: ) perioada vechii Stoya, în frunte cu triada - Zenon, Cleanthes, Chrysippus (cel din urmă a scris peste de cărți, din păcate pierdute, descriind doctrina lui Stoya a prima etapă: sfârșitul secolului al IV-lea - al III-lea î e n ); ) perioada așa-numitei "Oprire de mijloc" secolul II - I î Hr cu o înclinație eclectică; ) perioada Stoei romane, sau noua Stoa a epocii creștine, cu problemele sale morale și tonul religios, cu așteptarea unor timpuri noi Părerile reprezentanților vechii Stoya sunt greu de identificat, pentru că toate textele s-au pierdut; dovezile indirecte indică numeroasele lucrări ale lui Chrysippus, lăsând în umbră alți predecesori Chrysippus, printre altele, a fost primul care a pornit pe calea heterodoxiei, care a condus Ariston și Guerilla la o despărțire autentică În ceea ce privește Stoya de mijloc, doi gânditori pot fi reprezentați destul de proeminent - Panetius și Posidonius Stoa romană este cel mai bine reprezentată, căci avem izvoare bogate Logica gemetului antic Zenon acceptă structura academică tripartită a filosofiei O nouă imagine, care ilustrează corelarea părților filozofiei, devine o livadă, al cărei gard este logic (uneori servește ca zid de cetate, mijloc de protecție); copacii dintr-o grădină sunt fizică, o structură fundamentală; fructul, adică pentru ce se plantează grădinile, este etica Stoicii, ca și epicurienii, au văzut scopul logicii în elaborarea criteriului adevărului; în senzații au găsit și baza cunoștințelor pe care le primim despre obiectele care acționează asupra simțurilor noastre, după care apar reprezentări Adevărata reprezentare pentru stoic nu este doar sentimentul, ci și simpatia, adică acordul, aprobarea din partea logosului față de ceea ce este deja în suflet Impresia, imaginea nu depinde de noi, ci de obiectele care acționează asupra noastră: nu suntem liberi să acceptăm sau să respingem acest efect, ci suntem liberi să luăm o poziție sau alta, dându-ne astfel consimțământul ("sincatateza" - sincatathesis) a logo-urilor noastre sau fenomene de negare în aprobarea noastră Doar atunci când există acest acord, există o "katalepsis" (katalepsis) - o imagine vie, există o reprezentare înțelegătoare și numai aceasta poate fi o garanție a adevărului Oprire de bază Spontaneitatea unui astfel de acord, declarată de stoici, este momentul cel mai delicat și în același timp important pentru înțelegerea poziției stoicilor Acceptarea liberă, atașarea activă a sufletului față de impresia exterioară primită - această teză este destul de ambiguă și în diferite contexte devine mai subțire până la dispariția completă Stoicii sunt departe de a gândi logos (ca ceva autonom) în raport cu sensibilul, ca o funcție reglatoare, ca ceea ce găsim în epistemologiile moderne De asemenea, ei sunt departe de a gândi reprezentarea cataleptică ca un fel de sinteză, dimensiune, pe care spiritul o aduce în datele senzoriale Consimțământul liber este, în ultimă instanță, recunoaștere - "da" nostru la dovezi obiective și "nu", refuzul nostru, în fața non-dovezilor Stoicii sunt cu adevărat convinși că atunci când suntem puși față în față cu un obiect, încep să curgă în noi impulsuri de o asemenea putere și dovezi încât ne conduc la recunoaștere și, prin urmare, la înțelegere Și invers, când înțelegem ceva, ne dăm acordul, pentru că ne aflăm în fața unui obiect real Mai mult, presupunerea că există o corespondență completă între prezența reală a obiectului și prezentarea completă a dovezilor duce la recunoaștere, acceptare, acord, care certifică adevărul Este clar că aici scepticii au găsit cel mai ușor o obiecție la adresa stoicilor, căci nicio idee nu poate pretinde acordul nostru într-un mod clar, ci, dimpotrivă, o infirmare este întotdeauna posibilă În esență, pentru stoici, adevărul este produsul unei idei cataleptice, adică o modificare a influenței corporale asupra sufletului nostru; este un răspuns din partea sufletului nostru Adevărul însuși pentru stoici este trupul, este material De la reprezentări trecem la concepte care, adaugă ei, sunt inerente naturii umane Care este natura universalelor? Ființa este întotdeauna și numai un corp, ceea ce înseamnă că este asemănător individual: întrucât universalele sunt necorporale, dar nu în sensul pozitiv platonic, ci în sens negativ, ele formează o "realitate a ființei epuizate", o ființă asociată doar cu activitate mentală Stoicii se îndepărtează considerabil de Aristotel, punând accent pe logica propozițională și silogismele ipotetice, care au fost de puțin interes pentru Aristotel Cu toate acestea, rafinamentele logice rămân marginale pentru stoici epoca elenistică Fizica Antique Stop Fizica stoicilor* este prima formă de materialism panteist Are două proprietăți: Ființa este doar ceea ce este capabil să acționeze și să sufere și așa este doar trupul: "ființa și trupul sunt una și același lucru" Virtuți corporale, vicii corporale, bunătate, adevăr Acest tip de materialism apare sub formă de hilomorfism și hilozoism monist Stoicii, de fapt, pornesc de la două principii ale ființei: "pasiv" și "activ", identificându-l pe primul cu materia, iar al doilea cu forma (sau principiul formativ), afirmând în același timp inseparabilitatea unuia de celălalt Mai mult, forma este mintea divină, logosul, zeul "Principiul pasiv", spune una dintre sursele antice, "este o substanță fără calitate, materie; principiul activ este mintea în materie, adică Dumnezeu Dumnezeu, care este etern, este Demiurgul, care creează totul din materie " "Ucenicii lui Zenon au fost de acord că Dumnezeu pătrunde în toată realitatea, că El este intelect, suflet, natură " Este clar că într-un asemenea context, stoicii și-ar putea identifica zeul-physis-logo-ul cu "crearea focului", cu fulgerul lui Heraclit care controlează totul, cu "pneuma", "sufrirea de foc", aerul fierbinte Focul este principiul care pătrunde totul și transformă totul; - căldura, fără de care nimic nu se naște, nu crește - aceasta este condiția oricărei forme de viață Transparența pentru Dumnezeu (Dumnezeu trupesc) a întregii materie și a întregii realități decurge din teza despre universalitatea corporală Respingând teoria atomilor a lui Epicur, stoicii au permis divizibilitatea infinită a corpurilor, ceea ce înseamnă posibilitatea unei legături invizibile a părților corpului Este clar că această teză este combinată cu teza permeabilității corpurilor Monismul de tip stoic iese mai clar în lumina doctrinei așa-numitelor "semințe inteligente" Lumea și totul în lume se naște dintr-un substrat material unic, format calitativ din Logosul imanent, capabil de a fi obiectivat într-un număr infinit de lucruri Prin urmare, Logosul este ceva ca sămânța tuturor lucrurilor, sau sămânța în care există multe semințe (logoi spermatokoi în greacă) "Dumnezeu este un foc creator, rațional, dând uneori naștere cosmosului, care conține în sine semințele raționalului tuturor Oprire de bază lucruri după care totul se naște", spune o sursă antică Ideile și formele lui Platon și Aristotel sunt unite aici într-un singur Logos, manifestându-se în semințe nesfârșite, forțe potențiale inerente materiei, inseparabile de ea Întregul univers, în acest sens, este un singur organism în care totul împreună și separat este armonizat și simpatic, adică unul este perceput doar prin celălalt și împreună prin toate Aceasta este teoria "simpatiei universale" Întrucât Dumnezeu este un principiu activ, el este inseparabil de materie, întrucât nu există materie fără formă, atunci Dumnezeu este în toate și Dumnezeu este totul Dumnezeu coincide cu cosmosul A fi în Dumnezeu înseamnă a fi una cu lumea, tocmai pentru că lumea și părțile ei sunt Dumnezeu Aceasta este prima expresie explicită, conștientă, a panteismului (care era implicit și inconștient la presocratici), care a devenit posibilă după împărțirea ființei de către Platon în două planuri și după depășirea sa critică Abia acum putem înțelege și aprecia poziția destul de curioasă a stoicilor cu privire la "incorporel" Reducerea ființei la corp înseamnă că trupul, pur și simplu din cauza absenței corporalității, este inferior, pentru că există puțină ființă în el Încorporal îi lipsește tot ceea ce deosebește ființa: nu poate nici să acționeze, nici să sufere Prin urmare, toate universalele sunt necorporale, precum și "loc", "timp", "infinit" O astfel de înțelegere a necorporalului a dat naștere multor aporii, de care, desigur, stoicii înșiși le cunoșteau Se pune spontan întrebarea: dacă necorporalul nu are ființă, întrucât nu este corp, atunci este neființă, adică nimic Pentru a evita o asemenea complexitate, stoicii au fost nevoiți să nege că este generalitatea supremă, argumentând că există un principiu mai general, "ceva", căruia i se supun totul Este evident că o asemenea teorie a căzut fatal în contradicții, în fața cărora stoicii înșiși s-au oprit în nehotărâre Firește, în acest context, și tabelul aristotelic al categoriilor, felurile superioare de ființă, și-a pierdut sensul Pentru stoici au rămas două categorii fundamentale: substanța, înțeleasă ca substrat material, și calitatea, care, în inseparabilitatea sa de substrat, formează esența lucrurilor individuale Stoicii vorbeau și de moduri, dar statutul lor ontologic nu este clar epoca elenistică Împotriva mecanismului epicurienilor, stoicii și-au scos sabia de finalism fără compromisuri Într-adevăr, dacă toate lucrurile, fără excepție, sunt produse ale principiului divin, ceea ce este Logosul, mintea și intelectul, atunci totul este rațional în cel mai profund mod, totul se întâmplă așa cum s-a intenționat Nu poți să vrei să fie altfel Totul împreună este perfect, așa cum ar trebui să fie din punctul de vedere al binelui Nu există nici un obstacol ontologic în calea Arhitectului în creațiile sale din partea materiei, deoarece este predeterminat că aceasta este transparentă și pătrunsă de principiul divin Deci tot ceea ce există are sensul său exact și este executat în cel mai bun mod posibil Întregul în sine este perfect: separatul în sine poate fi văzut ca imperfect, dar are și perfecțiunea sa în ceea ce privește întregul În strânsă legătură cu această idee este conceptul de Providență (pronoid) Providența stoică nu are nimic de-a face cu un Dumnezeu personal, personal Nu este altceva decât finalism universal în sensul că orice creație (chiar și cea mai mică) este creată spre bine și în cel mai bun mod din tot ce ar putea fi Aceasta este Providența inerentă lucrurilor și lumii, dar nu transcendentă, care coincide cu Arhitectul din interiorul lumii, cu Sufletul Lumii Cu alte cuvinte, această Providență într-o altă perspectivă se dezvăluie ca "soartă", "destin", o Necesitate inevitabilă - Heimarmene Ei au interpretat această soartă ca o serie de cauze ireversibile, ca o ordine naturală a plexurilor inviolabile care leagă toate lucrurile și ființele împreună La fel ca Logosul, el justifică totul: ce s-a întâmplat, ce se întâmplă, ce se va întâmpla Totul este inevitabil și necesar, pentru că depinde de Logos, totul este rânduit de Providență, chiar și cel mai neînsemnat După cum puteți vedea, poziția în orice este opusă celei epicuriene, unde totul este un joc de noroc Dar cum să salvezi libertatea omului în acest fatalism? Adevărata libertate a înțeleptului constă în coordonarea propriilor voințe cu ceea ce dorește Soarta, în acceptarea rațională a acesteia Într-adevăr, dacă Soarta este Logosul, atunci este clar că a dori același lucru pe care Soarta îl dorește înseamnă a dori raționalul, a coincide cu Logosul Acum cuvintele lui Cleanthes sunt clare: Condu-mă, Zeus, și tu, Soarta, până la limită, orice ar fi Te voi urma de bunăvoie Oprire de bază Și dacă voi zăbovi în lașitate, voi veni totuși la ceasul stabilit O altă sursă străveche ne dă următorul exemplu: "Dacă un câine este legat de căruță, atunci, fiind dispus, este atras de acesta, dacă este legat împotriva voinței sale, atunci și atunci este obligat, deși târât, să urmeze aceasta " Seneca îi răsună mai lapidar lui Cleanfu: "Soarta îl conduce pe cel care vrea, îl târăște pe cel care nu vrea" Există un alt punct important în cosmologia stoicilor Asemenea presocraticii, stoicii au văzut lumea ca a apărut și, prin urmare, ca fiind distructabilă Experiența însăși le-a spus că, dacă există un foc creativ, atunci există un foc care devorează totul, incinerează și distruge totul Este de neconceput ca lucrurile individuale să fie distruse, în timp ce lumea formată din ele ar rămâne indestructibilă Există o singură concluzie: focul creează prin măsuri și distruge prin măsuri; la sfârşitul timpului, va veni un foc mondial, în focul căruia va arde cosmosul (ekpyrosis), lumea va fi curăţită, va rămâne doar flacăra Pe cenușă va renaște o lume nouă (palingenezia), totul se va repeta de la început (apocatastaza): același cosmos, sortit distrugerii și reproducerii, nu numai în general, ci și în detalii, așa cum a fost Se dovedește ceva asemănător cu teoria "întoarcerii eterne": fiecare persoană se va naște din nou pe pământ și va fi la fel ca într-o viață anterioară, până la cele mai mici trăsături Tot același Logos-foc, aceeași sămânță, boabe raționale, aceleași legi, aceleași conexiuni În structura lumii, omul, așa cum am văzut, ocupă o poziție dominantă, pentru că el, ca nimeni altcineva, participă la Logosul divin Omul este format nu numai din corp, ci și din suflet, care este un fragment al sufletului cosmic, în timp ce sufletul este corporal, adică este foc și pneuma Sufletul pătrunde în întregul organism fizic, umplându-l cu suflarea vieții Iar faptul că este corporală nu este un obstacol, pentru că se știe că corpurile sunt permeabile Sufletul este împărțit de stoici în opt părți Cele cinci părți corespund celor cinci simțuri; al șaselea este responsabil pentru exprimarea vorbirii; al șaptelea și al optulea sunt pentru naștere Central (hegemon) - gestionarea (coincide cu mintea) Sufletul supraviețuiește morții trupului, după unii stoici, sufletele înțelepților trăiesc până la următorul incendiu mondial epoca elenistică Etica lui Antique Ston Cea mai interesantă parte a filozofiei lui Portico este, desigur, nu fizica, ci etica, care timp de peste cinci sute de ani a purtat o încărcătură atât de puternică de curaj încât pentru multe generații a fost sensul vieții Atât pentru epicurieni, cât și pentru stoici, scopul vieții este atingerea fericirii Fericirea constă în urmărirea naturii Dacă observăm comportamentul fiinţelor vii, vom observa o tendinţă constantă spre autoconservare, spre însuşirea propriei fiinţe, străduinţa pentru tot ceea ce o salvează, respingerea faţă de ceea ce o ameninţă, reconcilierea cu sine şi cu tot ce ţine în esenţă Stoicii desemnează această caracteristică fundamentală a existenței ființelor vii prin termenul de oikeioză (atracție, însuşire, reconciliere), din care se deduc principiile etice de bază La plante și în structurile vegetative în general această tendință este inconștientă; la animale se manifestă ca un instinct, un impuls înnăscut La om, acest impuls este extrem de specific și modificat de intervenția minții A trăi în conformitate cu natura înseamnă a realiza pe deplin oikeioza, adică a fi în armonie cu tine însuți, a fi prezent în ființă cu tot ceea ce îi asigură creșterea, căci o persoană nu este doar o ființă vie, ci și una rațională Înseamnă a trăi conform naturii - a trăi, a păstra, a folosi și a actualiza principiul rațional Etica epicureană este astfel inversată: în lumina acestor noi parametri, plăcerea și durerea devin nu prius, ci posterius, adică nu ceea ce înainte, ci ce după - ceea ce natura a căutat și a găsit, ceea ce a păstrat și a pus în aplicare Și de vreme ce primul și înnăscut instinct este instinctul de conservare și tendința de creștere a ființei, în măsura în care binele este tot ceea ce păstrează și promovează creșterea ființei, răul este tot ceea ce îi dăunează și îi diminuează Primul instinct primordial servește drept criteriu de valoare structurală, totul în rest este măsurat în raport cu el - binefăcător și util, dăunător și inutil Trebuie amintit că stoicii au două valențe diferite în aprecierile lor: cea care contribuie la păstrarea vieții sau vitalitatea animală și cea care lucrează pentru păstrarea și creșterea minții și a Logosului Deci, adevăratul bine pentru o persoană este doar virtutea, adevăratul rău este doar viciul Oprire de bază Deci, ce este bun pentru organism și natura noastră biologică? Și cum vom numi ceea ce este împotriva lui? În raport cu lucrurile, stoicii nu aplică caracteristicile de "bine" și "rău", căci acestea din urmă sunt concepte morale legate de Logos Prin urmare, tot ceea ce se referă la corporal este indiferent din punct de vedere moral, adiaforie Printre ele găsim viața, sănătatea, frumusețea, la fel și moartea, boala, urâțenia, sărăcia, sclavia și așa mai departe, ca fiind indiferente din punct de vedere moral O astfel de separare decisivă a binelui și a răului - pe de o parte, și orice altceva ca indiferent - pe de altă parte, este tipică eticii stoice și deja în antichitate a provocat multe discuții atât între susținători, cât și între adversari Într-adevăr, cu ajutorul unei astfel de rupturi radicale, stoicii au crezut că este posibil să se vindece bolile grave ale erei lor Ei au înțeles perfect că sursa răului a fost prăbușirea polisului antic și au fost declarate toate pericolele, vicisitudinile, instabilitatea care s-au născut din răsturnările sociale și politice - nu, nu rău, ci indiferent A fost o încercare cu adevărat curajoasă de a oferi unei persoane o nouă credință în sine, posibilitatea de a se obișnui cu ideea că binele și răul au întotdeauna și numai o natură interioară, nu vin niciodată din exterior, ci depind de o atitudine personală față de lucruri și evenimente care sunt neutre în sine; că fericirea este absolut independentă de evenimentele exterioare: iar o persoană depășită de torturi și afecțiuni fizice este capabilă să fie complet fericită La fel si Epicur Legea oikeiozei, care recunoaște că instinctul de autoconservare este sursa evaluării, ne obligă să recunoaștem ca pozitiv tot ceea ce contribuie la viață și la creșterea ei atât la nivel fizic, cât și biologic Sănătate, forță, rezistență, adică lucruri pozitive din punct de vedere al naturii, stoicii numeau valori, până la axion, ceea ce este venerat; opusul, de natură negativă, a fost tratat ca de mică valoare Rezultă, așadar, că tot ce se află în intervalul dintre bine și rău, rămânând indiferent din punct de vedere moral, totuși, din punct de vedere fizic, este supus distincției ca având sau nu valoare Prin urmare, se naște o a doua diferențiere a lucrurilor în neutru preferat și neutru respins O astfel de formulare a întrebării avea ca scop nu numai să înmoaie în mod realist dihotomia și contrastul prea ascuți dintre "bine și rău" - orice altceva, neutru din punct de vedere moral, ci și să găsească o bază mai largă pentru sistemul în ansamblu Este clar că încercarea lui Ariston și Guerilla de a insista asupra "adiaforiei" absolute a lucrurilor epoca elenistică neutralitatea lor față de bine și rău, s-a întâlnit cu rezistența lui Chrysippa, care a apărat poziția lui Zenon Acțiunile umane, verificate de Logos, în consonanță cu natura și, prin urmare, corecte din punct de vedere rațional, sunt numite de către stoici datorie ca fiind perfecte din punct de vedere moral Majoritatea oamenilor nu sunt capabili de un comportament moral perfect, deoarece perfecțiunea rațională este posibilă numai prin dezvoltarea filozofiei; Socrate știa asta Cu toate acestea, a acționa cu înțelegere și convingere, a face datoria, este disponibil pentru mulți Conceptul de "kathekon" (kathekon) este un concept tipic stoic, pentru noi înseamnă "trebuie", "datorie" Max Pohlenz (M Pohlenz) crede că termenul "kathekon" a venit, poate din moștenirea spirituală semitică prin Zenon, prin impunerea conceptului de "comportament" asupra înțelegerii grecești a physis Într-un fel sau altul, dar dezvoltarea conceptului de "katyokon" de către stoici a adus o contribuție uriașă culturii spirituale occidentale De asemenea, este evident că interpretarea stoică a ființei sociale era nouă în toate Natura însăși îi poruncește omului să se păstreze și să se iubească pe sine Dar acest instinct nu este concentrat doar pe conservarea individului, se extinde asupra copiilor, rudelor și, în final, tuturor celor apropiați Ea, natura, este cea care ne spune să ne iubim atât pe noi înșine, cât și pe cei care ne-au născut, care sunt născuți de noi Natura este cea care ne împinge spre unitate, ne face să ne bucurăm unul de celălalt Dintr-o ființă închisă în individualitatea ei, așa cum a văzut-o Epicur, ne întoarcem la "animalul social" Noutatea acestei formule este că nu mai este "animalul politic" al lui Aristotel, destinat să se unească în polis, ci acum cercul reunificării este al tuturor oamenilor Este clar că aici ne aflăm în fața unui ideal clar exprimat de cosmopolitism Pe baza conceptului de physis și logos, stoicii au reușit să zdrobească miturile antice despre nobilimea sângelui și superioritatea rasei - tot ceea ce susținea instituțiile sclaviei Nobilimea este declarată în spiritul cinismului "un burp de egalitate" Toți oamenii sunt capabili să dobândească virtutea: omul este prin definiție liber; nimeni nu este sclav prin natura sa Înțeleptul care posedă cunoștințe este liber Sclavul este ignorant, pentru că este în puterea amăgirii sale După cum putem vedea, logo-ul a fost restaurat în drepturile sale, cel puțin în recunoașterea egalității fundamentale a oamenilor Oprire de bază Un alt punct este binecunoscuta doctrină a "apatiei" Potrivit stoicilor, pasiunile din care se naște nenorocirea sunt aproape întotdeauna erorile minții de vărsare sau consecințele lor Ca atare, este inutil să temperăm, să restrângem, să limităm aceste erori: ar trebui eliminate prin distrugerea, anihilarea, eradicarea lor Înțeleptul, având grijă de logos, de puritatea și corectitudinea lui, nici măcar nu permite nașterea patimilor în inima lui Aceasta este celebra "apatie" a stoicilor, adică evitarea patimilor care tulbură pacea maiestuoasă a sufletului Fericirea, prin urmare, este apatie, nepătimire și neînfricare Apatia pe care o caută stoicul este extremă, înțeleptul se străduiește până la limită pentru anestezie, în care pasiunea se răcește, pierzând căldura umană Într-adevăr, dacă mila, compasiunea și mila sunt patimi, atunci stoicul trebuie să le smulgă din rădăcină "Milostivirea participă la defectele și viciile sufletului: doar o persoană îngustă și frivolă poate fi plină de compasiune " "Înțeleptul nu se va agita ca răspuns la vorbărie; nu va condamna pe nimeni pentru o greșeală Este nedemn de o persoană puternică să cedeze rugăciunilor și să refuze severitatea corectă" Ajutorul pe care stoicul îl oferă oamenilor este asceza, un logos rece departe de orice simpatie umană Deci, înțeleptul se mișcă în cercul vecinilor săi, fiind separat și înstrăinat de ei - și atunci când este angajat în politică și în treburile de familie, îngrijirea copiilor și în prietenie - este un străin între ai săi, nu simți orice entuziasm sau dragoste pentru viață, ca, ca epicurienii În pragul morții, văzând în accidentul căderii sale un semn al sorții, Zeno a exclamat: "Mă grăbesc la tine, de ce mă chemi!" "Mediostoicism": Panetius și Posidonii Panetius s-a născut în î Hr e pe Rodos și a murit pe la începutul secolului I A devenit șeful Standului în A adus glorie școlii sale Panetius a fost un adept al ideii de eternitate a lumii, așa că a abandonat teoria focului lumii Virtutea este departe de a fi suficientă pentru fericire; sunt necesare sănătate bună, fundație economică și putere Semnificația lui Panetius constă în accent deosebit pe datorie, unde nu mai este loc pentru apatie Tratatul său Despre datorie l-a influențat în mod semnificativ pe Cicero epoca elenistică Posidonius ( / - î Hr ), începând ca elev al lui Panetius, a plănuit în curând să deschidă o nouă școală la Rodos, aflând singur că adevărul nu este tot cuprins în dogmele Porticului Fidel conceptului stoic, el a deschis Porticul influențelor lui Platon și Aristotel Posidonius și-a șocat contemporanii cu imensele sale cunoștințe științifice Se spune despre el ca fiind cea mai universală minte a Greciei după Aristotel Printre închinătorii lui Posidonie, care s-au înghesuit din toată Grecia și de la Roma la Rodos pentru a-l auzi, îi găsim pe Cicero și pe marele Pompei Cicero relatează că, după ce s-a întors din Siria, Pompei a mers la Rodos pentru a-l auzi pe Posidonius I s-a spus că este bolnav (un atac sever de artrită) Pompei a decis totuși să-l viziteze pe filosof pentru a-și exprima admirația "Nu voi permite nimic în lume", a răspuns Posidonius, "astfel încât din cauza bolii mele fizice să pleci fără nimic" Cu aceste cuvinte, ridicându-se din pat, a început să dezvolte profund și pătrunzător teza că nu există alt bine decât binele moral Când atacul i-a amintit de el însuși, el a repetat: "Oricât de chinuitoare ar fi această suferință, nu voi recunoaște niciodată că este rău" Scepticism și eclectism Pyrrho și scepticismul moral Chiar înainte de Epicur și Zenon, începând cu anul î Hr , Pyrrho în Elis a întemeiat mișcarea "scepticilor" cu propriul mod de gândire și comportament și un destin aparte în cultura occidentală Pyrrho s-a născut în Elis în jurul anului î Hr Împreună cu atomistul Anasarkh din Abder, a luat parte la campania lui Alexandru către Est Cu proprii lui ochi, el a văzut că ceea ce promitea a fi indestructibil se prăbușește, în timp ce a descoperit că credințele grecilor ar putea să nu aibă o bază atât de solidă pe cât părea În est, Pyrrho i-a întâlnit pe gimnosofi, de la care a adoptat ideea deșertăciunii lumeștilor Unul dintre imnozofii pe nume Kalan a acceptat în mod voluntar moartea prin autoinmolare, rămânând impasibil în momentul morții După Scepticism și eclectism Pyrrho s-a întors la Elis unde a predat și a murit în / î Hr e , fără a mai scrie un cuvânt Pyrrho nu avea propria școală în sensul strict al cuvântului, dar era legat de elevii săi prin legături netradiționale Când vine vorba de studenți, înseamnă admiratori, admiratori sau imitatori Studenții caută în maestrul lor un nou model de viață, o paradigmă existențială, o dovadă de încredere a posibilității fericirii și liniștii sufletești chiar și în fața prăbușirii valorilor tradiționale, dar ei înșiși nu știu să creeze un sistem nou Noutatea lui Pyrrho, care îl deosebește de predecesorii și contemporanii săi, a constat tocmai în convingerea că se poate trăi abil și destul de fericit chiar și în absența adevărului și a valorilor, cel puțin ca în trecut Cum a ajuns Pyrrho la o asemenea convingere, atipică pentru raționalismul grec? Cum se poate deduce regula vieții, renunțând la ființă și la adevăr, presupunând că totul este deșertăciunea deșertăciunii? Răspunsul lui Pyrrho îl găsim în Aristocle peripatetic cu referire la Timon, discipolul lui Pyrrho: cine vrea să fie fericit trebuie să aibă în vedere trei întrebări: ) ce sunt lucrurile prin natură; ) care ar trebui să fie atitudinea noastră față de ei; ) ce vor fi și cum să se comporte Pyrrho crede că: ) toate lucrurile sunt la fel, indistincte și nepermanente; ) de aici nu se poate avea nici cea mai mică încredere în ele, ci trebuie să trăiești fără păreri, să nu te înclini spre ceva, să nu te îndepărtezi de la nimic, căci orice lucru "nu este mai mult decât nu este, sau este și nu este, sau nu există, dar nu nu; ) în această stare de lucruri este potrivită doar apatia și, de asemenea, statornicia Dintre cele trei puncte principale ale pironismului, primul este cel mai greu de interpretat Pyrrho înseamnă a spune că lucrurile în sine sunt indiferente, incomensurabile, sau altfel nu sunt în sine ceea ce ni se par Nepăsarea lucrurilor este obiectivă sau subiectivă? Majoritatea interpreților (în special influențați de scepticismul ulterior) au fost de acord că aceasta este o problemă a oamenilor care nu au instrumentele adecvate pentru a discerne diferențele și trăsăturile speciale ale lucrurilor Cu toate acestea, textul face pe cineva să gândească diferit Nu se spune că lucrurile nu se pot distinge pentru noi, ci, dimpotrivă, lucrurile în sine sunt inseparabile, incomensurabile în sine și, ca urmare, sentimentul și rațiunea nu sunt capabile să determine adevărul și minciuna, dar nu invers Pyrrho a negat ființa și principiile ființei pentru că totul pare a fi o aparență Timon depune mărturie: epoca elenistică "Vizibilitatea totală domnește" Această apariție a fost numită de scepticii ulterioare "fenomen", adică apariția a ceea ce este dincolo de ea ("lucrurile în sine") Poziția lui Pyrrho este mai complexă, după cum reiese dintr-un fragment din transmisia lui Timon: "Eternitatea este natura divinului și a binelui, din care numai o persoană poate câștiga o viață egală cu ei" Lucrurile sunt pură aparență, nu în lumina unei presupoziții dualiste, ci mai degrabă în lumina unei necoincidențe cu natura binelui divin Dacă este așa, atunci nu se poate nega fundalul religios de-a dreptul al pironismului Imaginea abisului care desparte lumea divinului de lumea lucrurilor este aproape mistică, iar filozoful este extrem de sever față de lucrurile lipsite de sens autonom Această interpretare ne permite să explicăm de ce Cicero îl considera pe Pyrrho nu un sceptic, ci mai degrabă un moralist care propovăduia o doctrină extremă conform căreia există un singur bine - virtutea, orice altceva nu merită menționat (nu degeaba Cicero îl pune pe Pyrrho lângă Ariston, cel mai rigorist dintre stoici) Numenius, unul dintre adepții lui Pyrrho, a spus că profesorul a putut să-și apere unele dogme Dacă lucrurile sunt incomensurabile, rațiunea și sentimentele nu le pot evalua ca false sau adevărate, atunci, neavând încredere în ele, o persoană nu poate câștiga o opinie ("adoxastos", adoxastos), ceea ce înseamnă că trebuie să se abțină de la judecată ("epocă" , epocă) Această "oprire în judecată" este de origine stoică După cum a descoperit recent cercetătorii, Zeno a considerat inevitabil ca un înțelept să nu fie de acord cu ceva, să-și încetinească judecata în fața incomprehensibilului Archelau și Carneades, într-o polemică cu stoicii, au susținut necesitatea de a se abține de la judecată, pentru că nimic nu este evident Aristotel a afirmat în repetate rânduri în Metafizică că cel care neagă cel mai înalt principiu al ființei trebuie să tacă pentru a fi de acord cu negarea sa Este această stare pe care Pyrrho o numește "afazie" (afazie) Afazia este aproape de "ataraxia" (ataraxia), implică pacea interioară și "viața egală cu ea însăși" Pyrrho a arătat prin exemplul personal ce înseamnă "indiferența universală" Doar de două ori, după cum se spune, ecuanimitatea lui l-a trădat Odată, când un câine l-a atacat; ca răspuns la reproșul de a-și pierde echilibrul, a spus: "Nu este ușor pentru o persoană să se dezbrace complet" În această remarcă, reiese clar sensul că scopul nu este anihilarea, adică cufundarea în absolut Scepticism și eclectism nici o existență, ci în expunerea adevăratei naturi a omului, care este divină și deci autentică, căci este lipsită de greutatea lucrurilor, adică de tot ceea ce este indiferent și lipsit de sens Succesul lui Pyrrho dezvăluie deloc o natură întâmplătoare a unei asemenea influențe orientale; dimpotrivă, este clar că în persoana lui avem un nou model de viață, o nouă interpretare a idealurilor epocii noastre Epicur a admirat modul de viață al lui Pyrrho și l-a întrebat adesea pe Nausifan despre asta În țara sa natală, Pyrrho era atât de respectat încât Timon îl numea "asemănător unui dumnezeu", iar concetățenii săi l-au ales în adunarea preoților Meritul lui Timon ( / - / î Hr ) a fost că a notat, a sistematizat și a pus în circulație lucrările profesorului: fără el, poate, istoria scepticismului ar fi fost alta Academia Arcesilaus a Scepticilor În timp ce Timon prelucrea lucrările maestrului, o nouă fază în dezvoltarea școlii a început la Academia platoniciană sub Arcesilau ( - î Hr ) Arcesilaus a folosit metoda ironică a lui Socrate și Platon într-un nou spirit sceptic pentru un atac masiv și fără compromisuri asupra stoicilor, în special asupra lui Zenon Ideea era să-i dezarmați cu propriile mâini, să-i duceți într-o fundătură a tăcerii Ne amintim că filozofii Porticului vedeau criteriul adevărului în "prezentarea cataleptică" Sensul criticii lor a fost următorul: nu există acord în acceptarea unei reprezentări, căci ) consimțământul este o acțiune a minții, este o judecată, nu o reprezentare; ) nu există o astfel de reprezentare adevărată care să o excludă pe cea falsă Prin urmare, atunci când ne dăm consimțământul, riscăm întotdeauna să fim de acord cu ceea ce este fals Este clar că ceea ce se naște în acord nu poate fi niciodată cu siguranță adevărat, ci poate fi doar o părere Dintre cei doi, fie înțeleptul stoic trebuie să fie de acord că nu deține decât opinii, fie, dacă i se dă, numai înțeleptul știe adevărul, trebuie să fie un "acaleptic", adică un dezacord, și deci sceptic Dacă stoicul a recomandat "oprirea în judecată" doar în cazurile de lipsă de dovezi, atunci Arcesilaus generalizează: "Nimic nu are dovezi absolute" Termenul de epocă a fost descoperit cel mai probabil de Arcesilaus, și nu de Pyrrhon^mTimyonPO în focul controverselor anti-stoice Pyrrho, însă, a vorbit deja despre adoxie, adică neparticiparea la judecată Este clar că stoicii epoca elenistică ar fi trebuit să reacționeze viu la încercarea lui Arcesilau de a zgudui radical conceptul de "consimțământ", fără de care soluționarea problemelor existențiale este imposibilă, iar acțiunea este, de asemenea, imposibilă Arke-silai a răspuns la aceasta cu argumentul eulogon, sau prudență Nu este adevărat că, ca urmare a abținerii de la judecată, acțiunea morală devine imposibilă De fapt, stoicii, când explicau acțiuni general acceptate, vorbeau despre o "datorie" care își are propria bază Iar scepticii spun că îndeplinirea datoriei este destul de potrivită fără o certitudine absolută a adevărului Mai mult, cel care este capabil să acționeze inteligent este fericit, iar fericirea este un caz special de înțelepciune (phronesis) Rezultă că stoicismul este condus din interior la recunoașterea absurdității pretențiilor de superioritate morală Arcesilaus este creditat cu "dogmatism ezoteric" împreună cu "scepticismul exoteric", adică a fost un sceptic pentru public și un dogmatist pentru studenți și confidenti în interiorul zidurilor Academiei Cu toate acestea, sursele noastre ne permit doar să speculăm Dezvoltarea scepticismului la Academie cu Carne Hell Un nou impuls dezvoltării scepticismului în Academie l-a dat Carneades, care era înzestrat cu abilități extraordinare în dialectică și retorică Fără să scrie nimic, s-a bazat în întregime pe cuvântul rostit Cât despre criteriul adevărului, atunci, opunându-se tuturor deodată, a spus că nu există deloc un criteriu absolut: nici în gândire, nici în senzație, nici în reprezentare, nici în orice altceva: toate lucrurile înșală Însăși posibilitatea de a găsi orice adevăr dispare, dar nevoia de a acționa nu dispare De aici și cunoscuta doctrină a "posibilului" În ceea ce privește obiectul, reprezentarea este adevărată sau falsă; în ceea ce privește subiectul, acesta pare doar a fi adevărat sau fals În măsura în care adevărul obiectiv este ascuns omului, nu rămâne decât să te mulțumești cu "a asemăna cu adevărat", adică pithanon, probabil Deoarece reprezentările sunt întotdeauna interconectate, cele dintre ele care sunt conectate într-un mod consistent au un grad mai mare de probabilitate În sfârșit, o prezentare consistentă și testată în toate părțile sale are un nivel și mai mare de probabilitate Scepticism și eclectism O astfel de doctrină a fost numită "probabilismul lui Carneades" Acesta este drumul de mijloc dintre scepticism și dogmatism Răsturnând dogmatismul stoicilor, Carneades a arătat că, la fel ca toți oamenii, stoicul poate și trebuie să accepte regulativul, singurul principiu conștient al comportament în spiritul unui probabil, deși nu obiectiv Turnul eclectic al Academiei Philo din Larisa Din secolul al II-lea î Hr e o tendință eclectică a început să capete putere (din grecescul eklegein, care înseamnă "demontați și puneți la loc") Există multe motive pentru acest fenomen ", asaltul spiritului practic romanic, triumful bunului simț - acestea sunt unele dintre ele Toate școlile s-au întâlnit: "Grădina" lui Epicur a fost cea mai puțin auzită, din moment ce discuțiile de acolo nu s-au purtat la mare cinste; peripateticii se bucurau de o autoritate moderată, dar ideile stoicilor, care au știut mereu să-și salveze fața, s-au declarat limpede După logica lucrurilor, Academia s-a transformat într-o tribună a eclectismului, căci Arcesilau a abandonat deja moștenirea spirituală a fondatorului său și a adus până la capăt scepticismul dialectic Oficial, eclectismul a fost introdus în Academie de către Philon of Larissa, care a absolvit în î Hr e două cărți scrise la Roma Cicero explică astfel poziția lui Philon: criteriul stoic al adevărului nu rezistă criticii, iar dacă criteriul cel mai rafinat nu rezistă, înseamnă că lucrurile sunt obiectiv evazive, nu ne sunt clare Cu toate acestea, după Filon, se cuvine să vorbim de intenționalitate ontologică, care, din punctul de vedere al canonului sceptic, este dogmatism Antioh a pus această poziție în șah-mat: Carneades spunea: ) ideile sunt false, pentru că nu dau certitudine; ) este imposibil să se separe percepțiile adevărate de cele false din lipsa unui criteriu Antioh ia obiectat: prima propoziție, care permite posibilitatea izolării ideilor false, o contrazice pe a doua, care afirmă contrariul Dacă îl acceptăm pe primul, al doilea se prăbușește; dacă suntem de acord cu al doilea, primul nu are efect Deci, logica lui Carneades este greșită epoca elenistică Răspunsul lui Philo este următorul: nu este nevoie să respingem total adevărul, este suficient să permitem diferența dintre adevărat și fals Nu există un criteriu care să ne conducă la adevăr, dar există o aparență care dă probabilitate și, prin urmare, posibila noastră apropiere de adevăr pe baza unor dovezi probabile Noul sens al conceptului "probabil" poartă deja o conotație clar pozitivă, o orientare ontologică, căci "probabil" este "ceea ce este în adevăratul loc" Dintre cele două premise stoice: a) există adevăr și b) există un criteriu pentru găsirea lui, Carneades le respinge pe amândouă, Philon doar pe a doua Acceptarea primei, în mod clar, schimbă sensul negării celui de-al doilea Consolidarea eclectismului (Antiochus din Ascalon) Antioh (a murit în jurul anului î Hr ) a fost un elev al lui Philon și chiar mai devreme decât profesorul său a rupt cu scepticismul lui Carneade Dar dacă Philon a recunoscut doar limitat obiectivitatea adevăratului, exprimând încredere doar în cunoștințele noastre posibil pozitive despre acesta, atunci Antioh închide decisiv istoria scepticismului în Academie, proclamând adevărul nu numai existent, ci și cognoscibil, înlocuind probabilitatea cu conceptul de certitudine veritativă Pe baza unor astfel de presupuneri, el acționează ca un restaurator al adevăratului spirit al Academiei Încercările sale nu au dus însă la nașterea unui nou Platon, ci au dat naștere unor doctrine mutante, lipsite de suflet și lipsite de viață autonomă El, de exemplu, era convins că Platon și Aristotel exprimau aceleași idei sub diferite nume și limbi diferite Mai mult decât atât, filosofia stoicilor a fost declarată în esență identică cu cea platonico-aristoteliană, deosebindu-se de aceasta doar prin formă Deci Cicero putea să spună, pe bună dreptate, că "Antioh, care era numit academician, dacă a schimbat puțin ceva, a rămas totuși un adevărat stoic" El a pus drept fundamental două probleme, inevitabile pentru oricine se numește filosof și are ceva de spus oamenilor Scepticul, cu îndoiala lui în ideile noastre (ca criterii de adevăr), răstoarnă tot ceea ce se bazează existența umană Pe de o parte, dacă reprezentarea nu are nicio valoare, însăși posibilitatea apariției diferitelor meșteșuguri și arte (care se bazează pe memorie și experiență) rămâne compromisă Pe de altă parte, în lipsa unui criteriu, orice posibilitate de stabilire Scepticism și eclectism inovații, ce este bine, ce virtute ca bază pentru o viață autentică Fără o certitudine puternică și o convingere fermă cu privire la scopul vieții umane, la problemele sale existențiale care trebuie rezolvate, totul se depreciază Potrivit lui Antioh, fără o idee clară despre adevăr, este imposibil să găsești ceea ce este probabil, adică ceea ce este aproape și ce este departe de adevăr Prin urmare, pentru a salva probabilul, este necesar să se introducă conceptul de adevărat Fără îndoială, rămâne așa-numitul "consimțământ" (sincatateză), fără de care nu avem nici memorie și nici experiență, toată viața este în cele din urmă blocată Nici sentimentele nu trebuie acuzate de înșelăciune Când organele de simț nu sunt afectate și condițiile externe sunt adecvate, nici simțurile, nici ideile nu înșală Și nu funcționează ca argumente împotriva - vise, halucinații etc , deoarece sunt formate pe o altă bază decât dovezile reprezentărilor senzoriale Valoarea conceptelor, definițiilor și demonstrațiilor este dincolo de orice îndoială: existența lor este confirmată de însăși artele și meșteșugurile, de neconceput fără ele În fine, argumentele acelorași sceptici sunt o capcană pentru ei; au sens în măsura în care sunt folosite Poziția lui Cicero Cicero s-a născut în anul î Hr e iar în î Hr e a fost ucis de soldații lui Anthony Multe dintre scrierile filozofice care au ajuns până la noi au fost scrise de el în ultima perioadă a vieții sale În anul î Hr e printre altele, au fost scrise De officiis ("Despre îndatoriri"), Tusculanae ("Convorbiri tusculane") și altele Cicero a fost un reprezentant tipic al eclectismului la Roma Pentru a folosi metaforele moderne, Antioh a avut dreptate în privința lui Philon, în timp ce Cicero a fost un eclectist mai dogmatic decât Philon, adăugând nimic nici la critica anti-sceptică, nici la probabilismul pozitiv Se poate vorbi despre Cicero mai mult ca un fenomen cultural decât ca unul științific Era un fel de punte care lega cultura greacă de romană, apoi de cultura occidentală în general Nu poți să-i iei bine-cunoscutele intuiții de succes ale lui Cicero cu privire la problemele morale, dar erau intuiții și nimic mai mult El, ca mulți reprezentanți ai filozofiei romane, nu era deosebit de bogat în idei originale În tinerețe, l-a ascultat pe Fedru epicurean, apoi pe Zenon, pe stoicul Diodor, Panetius, a fost prieten cu Posidonius, epoca elenistică a fost influențat de Filon din Larissa, Antioh din Ascalona, citește Platon, Xenofon, Aristotel, s-a certat cu epicurienii Potrivit lui Marchesi: "Cicero nu a dat idei noi lumii Propria lui lume interioară nu este bogată, pentru că sunt multe alte voci în ea" Dar rolul său în popularizarea culturii grecești este neobișnuit de mare În această putere de întărire și răspândire a stat geniul latin, în triumful gândirii grecești în întreaga lume Capitolul nouă DEZVOLTAREA ŞI CUCERII ŞTIINŢIFICE ALE EPOI ELENISTICE Evenimente legate de înființarea "muzeului" și "bibliotecii" și consecințele acestora În capitolul precedent am arătat o serie de mutații ale modului tradițional de viață al omului și reflectarea lor în noile mișcări filosofice, am menționat și apariția unor noi centre de viață spirituală - Pergam, Rodos și Alexandria, unde a înflorit gândirea științifică Construcția orașului prin voința lui Alexandru pentru a-și perpetua numele a început în anul î Hr e Intuiția care sugera locul orașului era inconfundabilă: gura Nilului, unde, în timp, culturile bogate pe pământuri fertile s-au îmbinat cu virtuțile unui comerț plin de viață Populația cosmopolită (unde, desigur, predomina elementul grecesc și erau mulți evrei) a devenit baza acelui fenomen cultural pe care îl numim epoca elenistică Ptolemeu, care a primit Egiptul după moartea lui Alexandru, și adepții săi, păstrând în același timp tradițiile sociopolitice, au împiedicat elenizarea Egiptului și au vrut să vadă doar Alexandria ca capitala culturală a lumii, centrul de atracție pentru intelectualii greci Așa s-a născut capitala la modă într-un stat oriental cu un destin unic și excepțional Începând cu anul î Hr e Dimitrie de Phaler, unul dintre peripateticii care au fugit în Alexandria din motive politice, cu ajutorul lui Ptolemeu I Soter, a decis să creeze ceva asemănător unei școli peripatetice, adunând pentru aceasta toate cărțile și instrumentele necesare cercetării științifice Astfel s-a născut celebrul Muzeu (sălașul sacru al Muzelor, patrone ale intelectualilor), căruia era atașată Biblioteca Muzeul dispunea de echipamente pentru tot felul de cercetări: biologice, medicale, astronomice Biblioteca a oferit tot epoca elenistică Producția literară greacă, care sub Ptolemeu al II-lea a constat din de cărți, acoperind întreaga lume antică Numele directorilor Bibliotecii reprezintă în mod adecvat epoca sa de aur: Zenodot, Apollonius din Rodos, Eratosthenes, Aristides, Apollonius Eidograf, Aristarh din Samotracia - au pus bazele științei filologice Nașterea filologiei Zenodot, primul bibliotecar, a început sistematizarea volumelor, iar Callimachus sub Ptolemeu al II-lea ( - î Hr ) a întocmit Pinakes, "pinakes", adică un catalog de de cărți cu index de nume, cu scurte biografii, atribuții care au devenit baza pentru generații de bibliografi Zenodot a pregătit prima ediție a lui Homer și poate că el a împărțit Iliada și Odiseea în de cărți Noile ediții ale acelorași lucrări au fost pregătite ulterior de Aristofan și Aristarh Textul și comentariile acestuia din urmă au devenit baza pentru cercetătorii de mai târziu Dionisie din Tracia, un elev al lui Aristarh, a alcătuit prima "Gramatică greacă" Interpretarea alegoriilor lui Homer și a altor poeți a fost compilată de Crates of Mallia în Pergam și, adaptată de stoici, a fost în general acceptată de multe secole Diogenes Laertes a folosit pe scară largă materialele din această perioadă în biografiile sale ale filozofilor Publicarea și studiul lucrărilor ezoterice ale lui Aristotel începe, de asemenea, cu el Tehnicile moderne rafinate ale edițiilor critice ale textelor își au astfel rădăcinile istorice în Alexandria elenistică Marea înflorire a științelor private Matematică: Euclid și Apollonius După cum era obișnuit cu Pitagora și Platon, o importanță deosebită a fost acordată matematicii Euclid, unul dintre primii oameni de știință care au venit în Alexandria, a fost destinat să întocmească așa-numita "suma Marea înflorire a științelor private mu" a întregii gândiri matematice grecești în celebrele "Elemente", conceptul căruia a fost folosit până în secolul al XIX-lea Nu știm aproape nimic despre viața lui Euclid (a trăit în jurul anilor - î Hr ) Potrivit unei anecdote datând din urmă lui Proclu, La întrebarea lui Ptolemeu dacă există un drum mai simplu către matematică, Euclid i-a răspuns: "Nu există căi regale în matematică" "Elementele" se bazează pe un discurs axiomatic, adică din anumite premise urmează în mod necesar altele, legate structural de acestea; fundamentul teoretic al tuturor este logica aristotelică Astfel, în Euclid vedem o serie de definiții, cinci postulate și axiome generale Definițiile definesc termenii incluși în discurs, axiomele generale sunt specificații ale principiului necontradicției, fără de care este imposibil, după Aristotel, să raționăm; postulatele sunt afirmații fundamentale de natură intuitivă, nedemonstrabile și, prin urmare, imediate De remarcat că Euclid folosește adesea ca argument metoda "reducerii la absurd", așa-zisul elenchos, cunoscut nouă deja de la eleatici, Zenon, Gorgias, Socrate, Platon și Aristotel Alături de aceasta, Euclid folosește o metodă numită mai târziu "metoda deducției", a cărei formulare paradigmatică o găsim în cartea a X-a: cercul este o anumită valoare mai mare decât jumătate, de exemplu, un pătrat (adică scădem aria pătratului din aria cercului), iar dacă apoi, tăind arcadele deasupra laturii pătratului, înscrieți un octogon, atunci, acționând în același mod, un poligon apropiindu-se de cerc, atunci valoarea scăzută va fi astfel încât valoarea rămasă va fi mai mică decât valoarea inițială B, oricât de mică ar fi aceasta, pentru că nu există o valoare minimă A Frajese își amintește pe bună dreptate în această legătură despre Anaxagoras și despre principiul său de divizibilitate la infinit de homeomerii, căci întotdeauna există ceva mai mic decât cel mai mic și invers, întotdeauna există mai mult decât cel mai mare Problema "originalității" a "Elementelor" este adesea discutată Euclid, spun ei, a adunat tot ce a acumulat greci în ultimele trei secole Asta este adevărat Dar, fără îndoială, este și geniul său, capacitatea sa de a sintetiza o formă matematică epoca elenistică Mecanica: Arhimede și eroii Arhimede s-a născut c î Hr e Tatăl său, Fidias, a fost astronom În , Arhimede a fost ucis cu brutalitate de soldații romani care jefuiau Siracuza Legenda spune că Marcellus, care comanda trupele, a dat ordin să salveze viața autorului unei mașini militare inventate cu viclenie, dar Arhimede a fost totuși ucis de un soldat super-zelos, de altfel, în timpul studiilor sale științifice Ultima frază rostită de Arhimede înainte de moartea sa a intrat în istorie: Noii turbare circulos meos - "Nu te atinge de desenele mele" Pe piatra funerară a lui Arhimede a fost sculptată o sferă înscrisă într-un cilindru ca simbol al descoperirilor sale Cicero, când era chestor (comisar) al Siciliei în anul î Hr e a restaurat acest monument ca dovadă a admirației sale Dintre numeroasele sale lucrări, nu se pot menționa: "Despre sferă și cilindru", "Despre măsurarea unui cerc", "Despre spirale", "Despre cuadratura unei parabole", "Despre conuri și sferoide", "Despre echilibrul avioanelor", "Pe corpurile plutitoare" De mai multe ori, istoricii științei antice l-au numit pe Arhimede cel mai strălucit dintre oamenii de știință greci El a pus bazele hidrostaticii În tratatul "Despre corpurile plutitoare" regăsim celebrul principiu al lui Arhimede: "Corpurile mai grele decât un lichid, fiind scufundate în el, merg la fund, vor fi și mai ușoare dacă sunt scufundate într-un lichid, iar volumul ejectului lichidul va fi egal cu volumul acestui corp" De asemenea, Arhimede a pus bazele teoriei staticii, de exemplu, a studiat legile pârghiei Imaginați-vă că există un segment de linie dreaptă - un stâlp, fixat în centru, și puneți două greutăți identice la ambele capete: la o distanță egală de centru vor fi în echilibru; la distanțe inegale față de centru, greutatea care este plasată la o distanță mai mare va depăși De aici concluzia lui Arhimede: două mărimi sunt în echilibru dacă sunt îndepărtate de distanțe reciproc proporționale cu greutatea lor Cunoscutul aforism "Dă-mi un punct de sprijin și voi întoarce lumea cu susul în jos" a devenit cunoscut de la Simplicius, unul dintre ultimii neoplatoniști ai lumii antice Arhimede a rostit aceste cuvinte în timpul coborârii în mare a unei nave gigantice cu ajutorul unui sistem de pârghii În tratatul "Arenarius" ("baie de nisip"), Arhimede a introdus o inovație în aritmetica grafică - un sistem de exprimare a numerelor super-mari (notate înainte cu literele alfabetului grecesc) A numărat, cu intenție provocatoare, numărul de boabe de nisip care Euclid (fragment din fresca lui Rafael "Școala din Atena") epoca elenistică cosmosul ar putea fi umplut cu globi oculari pentru a arăta că vorbim de cantități, deși gigantice, dar totuși certe În trecut, s-a subliniat adesea că dovezile lui Arhimede sunt grele și în mod deliberat artificiale, dar el însuși a folosit metode inductive și intuitive ("mecanic", în cuvintele sale), și abia atunci ceea ce a fost găsit a fost adesea prevăzut accidental cu geometrice dovezi Așadar, așa cum a făcut "Eudoxus, care a descoperit primul că conul este a treia parte a cilindrului, iar piramida este a treia parte a prismei ca și Democrit, care și-a dat seama de caracteristicile figurilor fără dovezi preliminare" ( Arhimede, "Despre metodă") Arhimede a fost și rămâne un matematician teoretic important, el însuși a considerat deliciile sale de inginerie ca pe ceva secundar Cu toate acestea, acesta din urmă a fost cel care i-a determinat imaginația să inventeze arme balistice pentru apărarea Siracuza, dispozitive pentru transportul mărfurilor, o pompă pentru instalațiile de irigare Se spune că, în timpul asediului Siracuza, a inventat ochelari incendiari (asta este dovedit de Lucian de Samosata) A proiectat un planetariu, pe care Cicero l-a admirat la Roma Potrivit lui Vitruvius, descoperirea de către Arhimede a unei greutăți specifice (față de volum) a fost chiar inclusă în manualele școlare Eroii, regele Siracuza, și-au propus să doneze templului o coroană de aur Cu toate acestea, bijutierul a înlocuit o parte din aur cu argint, amestecându-l cu aur În exterior, coroana arăta uimitor Dar, bănuindu-l pe maestru, Heroes i-a cerut lui Arhimede să efectueze un examen Acesta din urmă a început să se gândească la situație și a decis că nu ar fi rău să facă baie Când s-a scufundat în el (băile de la acea vreme aveau coafuri), a observat că de acolo a plecat apă proporțional cu volumul corpului său După aceea, Arhimede a pregătit două lingouri - aur pur și argint pur - de aceeași greutate ca și coroana și a început să le scufunde în baie, iar din moment ce volumul de apă împins de coroană și lingoul de aur pur s-a dovedit la fie altfel, înșelăciunea a devenit imediat evidentă Inspirat de descoperirea sa, omul de știință s-a repezit în piață îmbrăcat în Adam, strigând: "Eureka! L-am descoperit!" Printre matematicienii și inginerii antici se menționează Heroes, cărora li se atribuie o serie de descoperiri Problema este complicată de faptul că: ) numele lui era foarte comun; ) sub acest nume, probabil, au fost în uz lucrări ale diferiților autori Marea înflorire a științelor private Astronomie: geocentrismul tradițional al grecilor, încercarea de lovitură heliocentrică a lui Aristarh și restaurarea geocentrismului de către Hiparh Grecii și-au imaginat că stelele, Soarele, Luna și planetele se învârt în jurul Pământului, făcând mișcări circulare regulate În plus, se credea că trebuie să existe o sferă care să poarte așa-numitele "stelele fixe" și, de asemenea, că fiecare planetă are propria sa sferă, iar împreună se învârt în jurul Pământului Amintiți-vă că cuvântul grecesc "planetă" se întoarce la cuvântul rіapotaі ("rătăcire, rătăcire"), adică efectuarea de mișcări, aparent neregulate și complexe Platon a înțeles deja insuficiența unei singure sfere pentru fiecare planetă pentru a explica anomaliile vizibile Ascultătorul său Eudoxus a propus o presupunere ingenioasă, care permitea multe mișcări sferice Combinându-se între ele, ele dau deplasarea stelelor pe care le observăm Pentru Soare și Lună a pus trei sfere, pentru stelele fixe, una este suficientă În total, a obținut de sfere, în care a prevalat modelul geometric-matematic, dar nu și cel fizic Calipus a crescut numărul de sfere la Aristotel, pe de altă parte, a arătat aspectul fizic al sistemului prin introducerea elementului ceresc eter, iar ulterior sferele reactante deplasându-se înapoi; numărul lor ajunge în cele din urmă la Ideea originală că "Pământul este centrat și se învârte în timp ce cerul este în repaus", că "Venus și Mercur se învârt în jurul Soarelui, care la rândul său se învârte în jurul Pământului", a fost propusă de Heraclides din Pont (a nu se confunda cu Heraclit) În prima jumătate a secolului al III-lea, o încercare cu adevărat revoluționară a fost făcută de Aristarh din Samos, care este numit vechiul Copernic Potrivit lui Arhimede, el a sugerat că "stelele stau nemișcate, iar Pământul se învârte în jurul Soarelui, descriind un cerc", cosmosul este infinit, iar centrul tuturor sferelor în mișcare este Soarele Un singur astronom a urmat teza lui Aristarh - Seleucus Dimpotrivă, Apollonius din Pergas, un matematician celebru, și Hiparh din Niceea au blocat această teză, restabilind drepturile imaginii geocentrice a lumii, de neclintit până la Copernic Au fost multe motive pentru eșecul tezei heleocentrice: ) opoziție religioasă; ) reacția sectelor elenistice filozofice; ) în sfârșit, bunul simț, pentru care geocentrismul a fost întotdeauna mai evident epoca elenistică Eliminând dificultățile asociate cu înmulțirea sferelor, se pot distinge două dintre cele mai interesante ipoteze: ) ideea de "epicicluri", conform căreia planetele se învârt în jurul Soarelui, care la rândul său se învârte în jurul Pământului; ) ideea "excentrică", conform căreia centrul de rotație al orbitelor în jurul Pământului nu coincide cu centrul Pământului, adică este situat în afara acestuia, excentric Hipparchus din Niceea (a doua jumătate a secolului al II-lea î Hr ) a explicat cu inteligență diferența dintre distanțele Soarelui față de Pământ (în legătură cu anotimpurile) prin faptul că Soarele se mișcă pe o orbită excentrică în raport cu Pământul Astfel, în același timp, geocentrismul a fost salvat și niciun fenomen ceresc nu a rămas fără explicație Hipparh, ca nimeni altcineva, a arătat că, în ceea ce privește obiectivele, o persoană este proporțională cu stelele și, după ce a descoperit o nouă stea, s-a angajat într-o întreprindere pe care numai Dumnezeu o poate face - să numere stelele pentru posteritate Cataloagele de peste de stele au inclus o descriere a instrumentelor cu care se putea stabili locul și amploarea lor chiar și în mișcarea și deplasarea lor, tendința de creștere sau reducere a acestora Așa că, ca moștenire, le-a lăsat oamenilor cerul în speranța că vor deveni demni de el Herophilus, Erasistratus și apogeul medicinei elenistice În prima jumătate a secolului al III-lea î Hr e în Muzeu, cercetarea medicală s-a intensificat considerabil nu numai pe baza "cunoștințelor pure", ci și a tehnologiei excelente, sub patronajul lui Ptolemeu-Philadelphia, care a permis disecția cadavrelor Este evident că Herophilus și Erasistratus au avansat mult anatomia și fiziologia, operând cu bisturiu, inclusiv vivisecția (adică operații asupra celor vii) pe criminali și pe cei sortiți morții Lui Herophilus îi datorăm multe descoperiri anatomice, dintre care unele îi poartă numele El a infirmat opinia că inima este organul central al unui organism viu, arătând că este creierul El a fost capabil să distingă între nervii senzoriali și nervii motori Urmând ideile profesorului său Prassagoras, a studiat varietățile pulsului și valoarea lui diagnostică El a adoptat, de asemenea, teoria hipocratică a lichidelor Erasistratus a putut determina diferența dintre artere și vene, indicând că primele transportă aer, cele din urmă transportă sânge Istoricii medicinei explică că: ) grecii au înțeles și traheea și bronhiile de sub arteră; Marea înflorire a științelor private ) la deschiderea animalelor moarte, au găsit întotdeauna sânge care a trecut din artere în vene O modalitate mecanicistă de interpretare o găsim în descrierea procesului de digestie în funcție de mecanica musculară, absorbția nutrienților de către țesuturi a fost explicată pe baza unui principiu care a intrat în istorie ca horror vacui, adică frica a golului, conform căruia natura caută să umple totul gol Geografie: Eratostene Geografia a fost sistematizată de Eratostene În î Hr e a fost invitat la Alexandria de Ptolemeu al II-lea ca director al Bibliotecii A fost prieten cu Arhimede Meritul său istoric este aplicarea matematicii în geografie pentru alcătuirea primei hărți cu meridiane și paralele Corect metodologic, a reușit să calculeze circumferința Pământului ( de etape) Dacă o etapă, conform lui Eratosthenes, avea aproximativ , metri, atunci cifra finală ( km) este cu câteva zeci de kilometri mai mică decât cea acceptată astăzi Observații generale despre știința elenistică După cum vedem, vorbind despre știința elenistică, ne aflăm în fața unui nou fenomen, atât ca amploare, cât și ca calitate Istoricii sunt de acord că specializarea este o caracteristică a acestui fenomen Fiecare dintre părțile cunoașterii tinde spre autonomie, pentru propria sa logică specifică Libertatea religioasă de care s-au bucurat întotdeauna grecii în domeniul gândirii este de netăgăduit Cu toate acestea, trebuie să admitem că disecția cadavrelor și vivisecția în Atena ar fi fost imposibilă Este paradoxal că în Alexandria (într-o regiune a Egiptului închisă în manieră răsăriteană) sub auspiciile lui Ptolemeu, a devenit posibil să se discute întrebarea: criminalul asupra căruia se fac experimente este o persoană? Independența științei elenistice față de filozofie a existat, dar nu trebuie exagerată Sistemele elenistice sunt mult mai dogmatice decât cele văzute de lumea antică Dar faptul că Atena a rămas un centru filosofic și Alexandria unul științific, precum și distanța care despărțea aceste orașe, toate acestea au slăbit influența dogmelor filozofice asupra cercetării științifice libere epoca elenistică În orice caz, rămâne faptul că procesul de specializare a științei s-a dezvoltat fără a se baza pe un fundament filozofic, înțelegerea filosofică a fost scoasă din paranteze Există un alt punct surprinzător și important Știința de specialitate alexandrină și-a păstrat autonomia și identitatea nu numai în fața dogmelor religioase și filozofice, ci și în fața tentațiilor utilizării sale tehnice Știința elenistică, fiind pur teoretică, disprețuia aspectul aplicat tehnic în sensul modern al cuvântului Arhimede însuși a vorbit adesea despre descoperirile sale în domeniul mecanicii, dacă nu ca un divertisment, atunci ca pe ceva secundar, văzându-și vocația în matematica pură Acest fapt ni se pare nouă, oamenilor moderni, foarte ciudat, dar totuși destul de explicabil din punct de vedere al realității socio-economice În locul mașinii era un sclav, iar proprietarul nu avea nevoie de mecanisme speciale pentru a rezolva problemele practice În plus, pentru prosperitatea economică a minorității, nu era nevoie în mod special de exploatarea muncii forțate Să ne amintim împărțirea instrumentelor lui Varro după tipurile lor: ) "vorbind" (sclavi); ) "coborare" (bovine); și ) "tăcut" (mecanisme) Cu toate acestea, punctul cheie este în altă parte Știința alexandrină, chiar schimbând obiectul cercetării, îndepărtându-se de filozofie, concentrându-se pe particularități mai mult decât pe întreg, a păstrat și a păstrat spiritul vechii filosofii, caracterul ei contemplativ, theoreos, în sensul dezinteresului Spiritul care l-a împins pe Thales în groapă (căci, contemplând stelele, nu a avut timp să observe ce era sub picioarele lui), a fost același care era cuprins în cuvintele lui Arhimede adresate soldatului roman sosit să-l omoare : "Nu atinge desenele mele" Euclid a vrut să spună același lucru când a răspuns la întrebarea: "Cine are nevoie de această geometrie?" - în loc să răspundă, a întins nefericitul monedă cu o privire jalnică - se spune că bietul nu mai poate fi ajutat Galen a repetat cu aceeași încredere că cel mai bun medic, pentru a deveni unul, trebuie să fie un adevărat filozof Astfel, știința greacă a fost spiritualizată prin acest patos teoretic și contemplativ, o forță care s-a ridicat de la vizibil la invizibil; tot ceea ce, sub mentalitatea pragmatic-tehnologică a științei moderne, fie se pierde iremediabil, fie este împins la periferie Partea a șasea ULTIMA ÎNflorire a FILOZOFIEI LUMII ANTICĂ PĂGÂNE Plotin și neoplatonismul Străduiește-te nu numai să fii dincolo de păcat, ci să fii Dumnezeu Plotin Eneade , , Capitolul zece ȘCOALILE PĂGÂNE ÎN PRIMELE SEACELE ALE EPOCA CREȘTINĂ Vitalitatea epicureismului în primele două secole ale erei creștine După o lungă criză, "Grădina" a "înflorit" din nou: în secolul II n e sunt multe mărturii ale energiei sale vitale Putem considera scrisoarea Plotinei, văduva lui Traian, care, aparținând școlii epicuriene, către împăratul Hadrian cu o cerere de granturi în favoarea școlii și, de asemenea, pentru permisiunea liberei alegeri a simpatizanților în autodeterminare, chiar dacă nu au cetăţenia romană, poate fi considerat cel mai interesant document al acestei epoci Acest lucru demonstrează, printre altele, că împărații anteriori au impus restricții severe acestor școli de îndată ce acestea au atras atenția politicienilor Cu toate acestea, împăratul Marcus Aurelius a considerat necesar să finanțeze din bugetul public departamentul de filozofie epicureană Cu toate acestea, cea mai bună dovadă a popularității epicureismului în secolul al II-lea este cartea grandioasă sculptată pe perete, sculptată de Diogene din Enoanda (în Asia Mică), care este o sinteză a gândirii epicuriene Fragmente extinse din această carte au fost recuperate de arheologi la sfârșitul secolului trecut "Acum, că ultima rază s-a stins la apusul vieții mele", spune Diogene în mesajul său de piatră, "dar încă nu a sosit ceasul despărțirii de viață, vreau să cânt un imn pentru bucuriile vieții și răpire pe care o aduce tuturor celor care nu și-au pierdut bunul gust și bunul simț Oricât de mulți oameni - unu, doi, trei, patru, cinci, șase, este puțin probabil să fie mulți alții - vin la mine în stare de rău starea de spirit, stă în puterea mea să le redau liniștea sufletească o boală comună, ca ciuma sau vreo altă epidemie care înghite tot mai multe victime, rătăcește una după alta, ca o turmă, condusă de un exemplu rău și propriu necugetare - pentru asta stau aici, gata sa-i ajut pe cei care vor veni dupa noi (la urma urmei, cei care nu s-au nascut inca, sunt si ai nostri) Renașterea filozofiei porticului din Roma: neo-stoicismul În cele din urmă, datoria adevăratei omeniri este de a avea grijă de cei rătăciți în întuneric, care sunt mereu printre noi, pentru că acest mesaj îi atrage pe mulți, așa că să ne adunăm sub acest portic, pentru ca, luând o poțiune, să găsim mântuirea și să punem capăt fricilor care fără niciuna de aceea ne stăpânesc rațiuni, iar suferința, în cursele cărora ne târăsc dorințe deșarte "" Ne îndreptăm și către așa-zișii străini și rătăcitori, căci, potrivit la singura diviziune de pe pământ, fiecare are propria sa patrie, dar în raport cu lumea-tot-una singura casă a tuturor este întregul pământ, iar singura locuință este întreaga lume Mesajul din piatra lui Diogene poate să fi fost ultima rază de glorie pentru epicureism La începutul secolului al III-lea d Hr e Diogenes Laertes, neîmpărtășind însă doctrina "Grădinii" în ansamblu, i-a consacrat ei și lui Epicur întreaga carte a zecea a sa "Viața filozofilor", datorită căreia ne putem familiariza cu operele lui Epicur În ceea ce privește școala "Sade" din Atena, aceasta nu a trăit dincolo de anul d Hr e , când clădirile școlii au fost distruse ca urmare a invaziei barbarilor (Heruli, strămoșii ostrogoților) În secolul al IV-lea, conform mărturiei împăratului Iulian, cărțile lui Epicur erau aproape pierdute Sufletele oamenilor acestei noi ere erau deja dominate de ideile neoplatonismului și creștinismului Reînvierea filosofiei porticului din Roma: neostoicismul Caracteristicile neostoicismului De când a avut loc ultima înflorire a filozofiei Porticului la Roma, istoricii l-au desemnat drept neostoicism roman Curios este că stoicismul, ca mișcare filozofică, și-a demonstrat puterea de atracție tocmai la Roma, unde a câștigat cel mai mare număr de admiratori atât în vremea republicii, cât și în vremea imperiului Plotin și neoplatonismul Mai mult, odată cu dispariția republicii și inevitabila pierdere a libertății vieții civile, interesul pentru filozofie în general și pentru filosofia stoică în special s-a intensificat Natura deosebită a problemelor ultimei etape a epocii de glorie a filosofiei stoice se explică și prin anumite trăsături ale spiritului romanic, care a simțit întotdeauna problemele esențiale ale practicii mai degrabă decât problemele teoriei Interesul pentru etică, care fusese conturat mai devreme, a devenit dominant în epoca imperiului, în unele cazuri - excepțional Interesul pentru problemele logice și fizice s-a răcit simțitor, în timp ce teologia, care făcea parte din fizică, a căpătat o culoare spirituală Individul, care pierduse contactul cu statul și societatea, și-a căutat propria realizare în lumea interioară, creând astfel o atmosferă deosebită de intimitate care nu mai fusese văzută până acum în filosofie, cel puțin nu atât de clar Observăm o puternică intruziune a sentimentului religios, care plasează diferit accentele spirituale ale vechiului Stop În scrierile noilor stoici, găsim o serie întreagă de presimțiri paralele cu Evanghelia, precum, de exemplu, rudenia tuturor sufletelor omenești în Dumnezeu, fraternitatea universală, nevoia de îngăduință, iubirea față de aproapele și chiar dragoste pentru dușmani și pentru toți cei care fac răul Platonismul a influențat pe Posidonius și pe alți stoici romani, în special influența sa fără echivoc asupra conceptului de filozofie a vieții morale ca "imitație a lui Dumnezeu", asemănând Atotputernicul Seneca Lucius Annei Seneca s-a născut în Spania, la Cordub, la cumpăna a două epoci istorice A avut un succes politic imens la Roma Condamnat la moarte de Nero, el s-a sinucis în anul d Hr e , acceptând moartea cu fermitatea și forța demne de un stoic Numeroase dintre lucrările sale au ajuns până la noi, printre care se numără lucrări numite Dialoguri, Scrisori morale către Lucilius ( de scrisori în de cărți), tragedii, unde etica lui este întruchipată: Medeea, Fedra, Oedip, "Agamemnon", "Hercule frenetic" ", "Fiestes" Seneca Seneca arată adesea ca un adept al dogmei panteiste Stop: Dumnezeu este imanent în lume ca Providență, el este Mintea interioară care formează materia, Natura, Destinul Acolo unde Seneca este cu adevărat original este în accent pe spiritual și chiar pe personal Situația este similară în psihologie Seneca subliniază dualismul sufletului și trupului cu accente apropiate de "Phaedo-nu" al lui Platon Trupul este împovărător, este o închisoare, lanțuri care leagă sufletul Sufletul, ca ceva cu adevărat uman, trebuie eliberat de trup pentru a fi curățat Evident, teza că sufletul este un corp, o substanță pneumatică, o suflare subtilă nu se potrivește cu ideea stoicilor Pentru a spune adevărul, Seneca trage intuitiv dincolo de limitele materialismului stoic, însă, nefiind în stare să găsească o nouă bază ontologică, își lasă presupunerile atârnând în aer Pe baza analizei psihologice, unde Seneca este într-adevăr un maestru, el descoperă conceptul de "conștiință" (conscientia) ca forță spirituală și fundament moral al omului, plasându-l pe primul loc cu o hotărâre nemaivăzută până acum în greacă sau Filosofia romană Conștiința este înțelegerea binelui și a răului, intuiția este primară și de neînlocuit Nimeni nu poate scăpa de conștiință, căci omul este o ființă, incapabil să se ascundă în sine, incapabil să se potrivească în sine Un criminal poate scăpa de urmărirea legii, dar este imposibil să scape de inexorabilul judecător vrăjitor, de mușcăturile de conștiință După cum am văzut, Stoa a susținut în mod tradițional faptul că acțiunea morală este determinată de "dispoziția sufletului", iar aceasta din urmă a fost interpretată în spiritul intelectualismului întregii etici grecești, ca ceva ce se naște în cunoaștere, și numai înțeleptul atinge cote înalte Seneca merge mai departe și vorbește despre voință (voluntas), și pentru prima dată în istoria clasicilor, despre voință diferită de capacitatea cognitivă, independentă a sufletului Această descoperire a lui Seneca nu a fost lipsită de ajutorul limbii latine: de fapt, în limba greacă nu există niciun termen care să poată fi corelat adecvat cu latinescul "voluntas" (voință) Oricum ar fi, dar Seneca nu a reușit să fundamenteze teoretic această descoperire Un alt punct îl deosebește pe Seneca de vechea Stoya: accentul pus pe conceptele de păcat și vinovăție, care privează puritatea imaginii umane Omul este păcătos pentru că nu poate fi altfel O astfel de afirmație a lui Seneca este categoric antitetică față de vechiul Stoa, care Plotin și neoplatonismul Paradisul i-a ordonat dogmatic înțeleptului să se perfecționeze Dar dacă cineva este fără păcat, spune Seneca, nu este bărbat; iar înțeleptul, rămânând om, este un păcătos Seneca, poate mai mult decât alți stoici, este un adversar hotărât al instituției sclaviei și al diferențelor sociale Adevărata valoare și adevărata noblețe nu depind de naștere, ci de virtute, iar virtutea este la îndemâna tuturor: necesită o persoană "în gol" Originea nobilă și sclavia socială sunt un joc de noroc, toată lumea și toată lumea poate găsi printre strămoși atât sclavi, cât și stăpâni; dar până la urmă toți oamenii sunt egali Singurul simț justificat al nobilimii constă în adevărata spiritualitate, care este câștigată, dar nu moștenită, în efortul necruțător de autodeterminare Iată norma de comportament pe care Seneca o consideră acceptabilă: "Tratează-ți subalternii așa cum ai vrea să fii tratat de cei care sunt mai înalți și mai puternici decât tine" Este clar că această maximă sună evanghelic În ceea ce privește relațiile dintre oameni în general, Seneca vede adevărata fundație pentru ei - fraternitatea și iubirea "Natura ne face pe toți frați, formați din aceleași elemente, desemnați în aceleași scopuri Ea pune în noi un sentiment de iubire, făcându-ne sociabili, dă vieții legea egalității și a dreptății și, conform legilor ei ideale, există nu este nimic mai josnic decât să jignești, este mai bine să fim jignit Ne face gata să ajutăm și să facem bine Să păstrăm în inimă și pe buze cuvintele: "Sunt om și nimic din om nu este străin de pe mine Să ne amintim mereu că ne-am născut pentru societate, iar societatea noastră este ca un arc de piatră, care nu cade doar pentru că pietrele, sprijinindu-se una pe cealaltă, se sprijină, iar ele, la rândul lor, țin ferm arcul Seneca (texte) Toată lumea vrea să trăiască fericiți, dar oamenii nu înțeleg ce este fericirea și cât de greu este de atins Principalul lucru este să nu urmăriți orbește liderii în ham Ne străduim să ne conformăm zvonului și să recunoaștem cel mai corect lucru care întâlnește cea mai mare simpatie și găsește cel mai mult Seneca număr de adepți, noi nu trăim așa cum ne cere mintea, ci așa cum trăiesc alții De aici își are originea muntele în continuă creștere al iluziilor și al victimelor lor! Seneca, Despre viața binecuvântată, Omenirea nu este încă suficient de matură pentru ca adevărul să devină accesibil majorității Aprobarea mulțimii, dependența de ea demonstrează inferioritatea noastră Subiectul de interes și cercetare ar trebui să fie întrebarea ce mod de a gândi și a acționa este cel mai demn de o persoană și nu ce se găsește cel mai adesea, datorită căruia putem conta pe fericirea veșnică și nu pe ceea ce aprobă mulțimea - cel mai prost interpret al adevărului Pentru gloate, îi includ nu numai oamenii de rând, ci și pe cei încoronați Nu mă interesează culoarea hainelor pe care le poartă oamenii Evaluând o persoană, nu îmi cred ochilor; Am o măsură mult mai precisă pentru a distinge adevărul de minciună Spiritul trebuie să judece valoarea spirituală Seneca, Despre viața binecuvântată - Nu pot spune că împărtășesc în totalitate punctele de vedere ale unui singur reprezentant al școlii stoice, îmi rezerv dreptul de a avea o părere proprie, în urma uneia, voi împrumuta parțial de la cealaltă Poate că până la urmă nu voi putea respinge niciuna dintre prevederile predecesorilor mei, voi spune doar că se completează reciproc și îmi aparțin Deși regula generală a stoicilor - "Trăiește după natura lucrurilor" - o împărtășesc pe deplin Nu vă abateți de la natură, ci ghidați-vă de legile ei, luați un exemplu de la ea - aceasta este înțelepciunea O viață în armonie cu natura este posibilă dacă omul are o minte sănătoasă în orice moment; dacă spiritul său este curajos și energic, nobil, îndurator și pregătit pentru orice împrejurări; dacă, fără a cădea într-o suspiciune anxioasă, se ocupă de satisfacerea nevoilor fizice; dacă este interesat de aspectele materiale ale vieții fără a fi tentat de niciunul dintre ele; dacă, în sfârșit, știe să folosească darurile sorții fără a deveni sclavul lor, o asemenea dispoziție a spiritului elimină motivele de iritare și frică, dă pace și libertate În locul plăcerilor nesemnificative, trecătoare, josnice și dăunătoare, vine o bucurie puternică, neînnorătă și stabilă, pace și armonie a spiritului, măreție, unită grădină zoologică Plotin și neoplatonismul cu blândeţe Orice formă de cruzime vine din slăbiciune Seneca, Despre viața binecuvântată, - În ruina sclaviei rușinoase va fi cel care este afectat de influența distructivă a plăcerii și a durerii, aceste forțe despotice, arbitrariul lor neînfrânat Este necesar să se obțină o poziție independentă de ei și creează o indiferență reală față de soartă Atunci se va realiza o binecuvântare inestimabilă: pacea și sublimitatea spiritului, simțindu-i siguranța Odată cu dispariția fricii vine bucuria senină, prietenia și iluminarea spiritului, care decurg din cunoașterea adevărului Toate acestea vor mângâia sufletul unei persoane, nu pentru că este bun, ci pentru că sunt roadele unei vieți virtuoase obținute de el Un om lipsit de conceptul de adevăr nu poate fi numit în niciun caz fericit Viața are succes dacă s-a bazat întotdeauna pe o judecată corectă și rezonabilă Atunci spiritul capătă o claritate deosebită, este liber de tot felul de influențe rele, chinuri și înțepături mărunte, deține mereu poziția pe care a ocupat-o și o apără, în ciuda loviturilor crude ale sorții Seneca, Despre viața binecuvântată, - Cei care consideră plăcerea drept cel mai înalt bine vor vedea mai devreme sau mai târziu cât de greșit i-au atribuit un loc Plăcerea, cred ei, este inseparabilă de virtute, viața morală coincide cu plăcutul, iar plăcutul cu moralul Cum pot fi combinate elemente atât de exclusiviste și de ce să nu păstrăm separat plăcerea și virtutea? Nu pentru că vrei ca virtutea, principiul de bază al tuturor binecuvântărilor, să fie sursa a ceea ce îți place și a ceea ce aspiră Dacă plăcerea și virtutea sunt inseparabile, atunci de ce unele fapte sunt plăcute, dar imorale, în timp ce altele, dimpotrivă, sunt impecabile din punct de vedere moral, dar în același timp dificile și realizabile doar pe calea suferinței severe De adăugat că plăcerile sunt mai frecvente în viața oamenilor vicioși, iar virtutea nu permite deloc viciul, de aceea unii sunt nefericiți nu din lipsă de plăceri, ci din cauza excesului lor Acest lucru nu s-ar fi întâmplat dacă plăcerea ar fi fost inseparabilă de virtute De fapt Seneca totul nu este așa, iar virtutea nu are deloc nevoie de plăceri senzuale Virtutea este maiestuoasă, sublimă, necruțătoare, regală și invincibilă Plăcerile senzuale sunt scăzute, slabe în dependența lor sclavă, trecătoare, cuibărându-se în bordeluri și taverne În temple, în for, în curie trebuie să cauți adevăratele virtuți, curajul protejează zidurile orașului Virtue are o față bronzată și zdrobită de vreme, mâinile caloase Poftele și viciul, pe de altă parte, caută întunericul; sunt răsfățați și slabi; au miros de vin și mirodenii; pe obrajii viciului, rujului și urme dezgustătoare de cosmetice Tot ceea ce este prezent este etern și inepuizabil, nu provoacă sațietate și pocăință, pentru că modul corect de gândire nu permite amăgirile, indignarea față de deciziile luate Lipsită de soliditate și prudență, plăcerea se estompează în momentul de cea mai mare intensitate Rolul lui este limitat, după împlinirea dorinței vine dezgustul și repede vine apatia Un fenomen care se dezvoltă spontan nu este niciodată stabil, ceva care se întâmplă într-un singur moment și este deja sortit morții în chiar procesul de implementare, de la punctul culminant tinde imediat spre un final inevitabil Seneca, Despre viața binecuvântată - În plus, plăcerile sunt cunoscute atât celor drepți, cât și ticăloșilor, oamenii vicioși găsesc satisfacții în obscenități, la fel ca drepții - în exemplar Anticii au făcut o regulă ca cineva să se străduiască nu pentru o viață plăcută, ci pentru o viață dreaptă, pentru că plăcerile nu pot dirija voința rațională, uneori o însoțesc Este necesar să ținem cont de nevoile naturale ale corpului și să avem grijă de mijloacele de întreținere a acestuia, dar fără teamă pentru viitor, pentru că sunt trecătoare și date să ne ajute Este imposibil să devii sclav a ceea ce este străin ființei noastre Factorii nesemnificativi și plăcerile corporale ar trebui să fie într-o poziție subordonată, în care există detașamente de serviciu auxiliar ușor armate Doar în acest caz sunt utile spiritului nostru O persoană se poate pleca numai în fața demnității spirituale, nu ar trebui să cedeze acțiunii factorilor externi Un maestru priceput al propriei sale vieți se bazează doar pe el însuși, cu un zâmbet întâlnește atât zâmbetul sorții, cât și lovitura ei Încrederea lui se bazează pe cunoaștere, iar cunoștințele sunt de încredere și stabile Odată ce hotărârile luate rămân în vigoare fără nicio modificare Plotin și neoplatonismul wok despre schimbarea circumstanțelor O astfel de persoană este calmă și echilibrată, binevoitoare și nobilă Sentimentele sale sunt cu adevărat rezonabile, din minte o persoană primește elementele sale și un punct de sprijin pentru o fuga către adevăr și autoaprofundarea necesară Plăcerea nu este o recompensă pentru virtute și nici un stimulent pentru a o urmări Virtutea nu atrage cu promisiunea plăcerii; dimpotrivă, ea însăși conferă plăcere cu atractivitatea ei Cel mai înalt bine constă în însăși conștiința și perfecțiunea spiritului După ce a ajuns la limită, spiritul își va desăvârși dezvoltarea, apoi nu mai are ce să-și dorească Conceptul de întreg nu admite că există ceva care nu face parte din parte, la fel cum este imposibil ca ceva să fie dincolo de sfârșit Doar morala poate fi o parte a moralei, cel mai înalt bine își va pierde puritatea dacă conține un amestec de calitate scăzută Cel care amestecă virtutea și plăcerea, chiar și în condițiile unei uniri inegale, paralizează forța inerentă a altui bine și suprimă libertatea, care rămâne de nezdruncinat doar atunci când este cel mai apreciată Cel care face amestecul are nevoie de mila sorții, care este cea mai mare sclavie, o viață neliniştită, deşartă, înfricoșată Poate o persoană să asculte de Dumnezeu, să îndure cu calm vicisitudinile destinului și să nu mormăie dacă este sensibilă la suferință și depinde de plăcere? Avid de plăceri nu poate fi apărătorul patriei și al celor dragi Așadar, să menținem binele la o asemenea înălțime, de unde nicio forță nu poate ajunge la el, unde nici tristețe, speranță și frică nu pot pătrunde - tot ceea ce slăbește din drepturile celui mai înalt bine Doar virtuțile sunt accesibile înălțimilor binelui, cu ajutorul lor dificultățile de ascensiune sunt depășite O persoană demnă nu se teme de adversitate, pentru că din înălțimea binelui sunt percepute ca întâmplătoare Filosofii nu acționează întotdeauna așa cum spun, dar aduc beneficii considerabile prin raționamentul lor, conturând idealurile morale Dacă ar acționa așa cum au fost învățați, atunci ar fi greu să-i imaginezi mai fericiți Dar căutarea științei este lăudabilă chiar și atunci când nu este însoțită de rezultate evidente Nu voi uita că patria mea este lumea întreagă, că zeii o stăpânesc, că acești judecători stricți sunt mereu cu mine și peste mine Când natura îmi cere viața înapoi Epictet sau voi renunța la ea la cererea rațiunii, voi spune, plecând, că am prețuit conștiința curată și m-am străduit spre bine, că libertatea nimănui, în primul rând a mea, nu a fost vătămată din vina mea Seneca, Despre viața binecuvântată, Epictet Epictet s-a născut la Hierapolis, în Frigia, în / d Hr e Pe când era încă sclav, a început să asculte prelegerile lui Musonius, care și-a trezit propriul gând Alungat din Roma de Domițian, alături de alți filosofi (aproximativ de ani), a părăsit Italia, stabilindu-se la Nicopole, unde și-a înființat propria școală, care a avut un succes uriaș și mulți ascultători Data morții sale este necunoscută (poate ) Urmând preceptele lui Socrate, Epictet nu a scris nimic Din fericire, stoicul Flavius Arrian și-a înregistrat prelegerile Astfel s-au născut "Diatribele" în opt cărți, dintre care patru au ajuns până la noi Arrian a compilat chiar și un manual din ei Epictet a împărțit toate fenomenele în două părți: ) cele care sunt în puterea noastră (adică opinii, dorințe, impulsuri) și ) cele care nu sunt în puterea noastră, nu depind de activitatea noastră (corp, rude, proprietate, reputație) , etc ) Binele și răul cresc exclusiv în prima clasă de lucruri, tocmai pentru că sunt în puterea noastră, adică depind de voința noastră În această direcție aleasă, nu mai este loc de compromisuri în spiritul lucrurilor "indiferente", așa cum era înainte: nu se poate urmări împreună lucrurile expunătoare a două clase: fie una, fie alta, pentru că acceptarea uneia presupune pierderea altora Toate dificultățile și greșelile vieții provin dintr-o înțelegere greșită a acestei diviziuni fundamentale Cel care alege clasa a doua de lucruri, /g e bunurile fizice, corpul și tot ceea ce își dorește, nu numai că cade în iluzii și contradicții, dar își pierde toată libertatea, devenind sclav a tot ceea ce și-a ales, precum și acelor oameni care dețin bunuri materiale și le distribuie Cei care aleg prima clasă de lucruri, concentrându-se pe ceea ce este în puterea noastră, creează viața după propriul design, realizând în această libertate unitatea spirituală cu ei înșiși și liniștea sufletească În locul unui criteriu abstract al adevărului, Epictet oferă conceptul de prohairesis, adică pre-alegerea, pre-decizia la nivelul fundamentului ultim, persoana lui face odată pentru totdeauna, ceea ce determină ce Plotin și neoplatonismul Loveka ca ființă morală Este clar că această "alegere a fondului de ten" este legată de alegerea lucrurilor de clasa întâi: "Nu ești carne și nu piele, ci o alegere morală: și dacă este frumos, binecuvântat vei fi pentru totdeauna-VI KI Alegerea fundamentului, în viziunea modernă, este un act de voință, dar etica lui Seneca nu este voluntaristă, căci prohairesis rămâne în cadrul discursului socratic Epictet nu se rupe de concepția imanentistă despre Stand cu dimensiunea ei pământească, ci introduce în ea puternice fermente religioase, care vor duce în cele din urmă la dezintegrarea lui Dumnezeu este inteligență, cunoaștere, rațiune, bunătate Dumnezeu este Providența, care controlează nu numai starea generală a lucrurilor, ci și fiecare dintre noi în mod individual A asculta de Dumnezeu, Logosul, a face bine înseamnă a asculta și împlini voia lui Dumnezeu, a-i înmulți slava A asculta de voința lui Dumnezeu, a o împlini, înseamnă a fi liber Marcus Aurelius Marcus Aurelius s-a născut în anul d Hr e A devenit împărat la de ani, a murit în "Memoriile", traduse în limba greacă, sunt o serie de maxime, maxime și observații făcute în timpul unor campanii militare dificile, fără intenție de publicare Primul lucru care impresionează cititorul "Memoriilor" este tema persistentă a fragilității a tot ceea ce este material, a fluidității a tot ceea ce este banal, a monotoniei vieții, a lipsei de sens și a lipsei de valoare a acesteia Acest sentiment contrastează clar cu spiritul clasicilor greci și cu elenismul timpuriu Lumea antică se prăbușea, creștinismul a început să câștige suflete Cea mai grandioasă revoluție spirituală a lipsit lucrurile de sensul lor străvechi, aparent etern În această situație de reevaluare a valorilor, o persoană avea un sentiment de nesemnificație a tot ceea ce o înconjura Cu toate acestea, Marcus Aurelius nu s-a îndoit de adevărul și profunzimea stoicismului antic, arătând că totul în viață din spatele cochiliei inutilității exterioare are sensul său exact Pe plan ontologic și cosmologic, el acceptă teza panteismului Unu = Tot, de unde curge totul și de unde curge totul, astfel salvează totul separat de vanitate și lipsă de sens Ceea ce dă sens vieții la nivel etic și antropologic este o datorie morală Împăratul stoic Marcus Aurelius Plotin și neoplatonismul Stand, după cum știm, distinge între trup și suflet într-o persoană, subliniind superioritatea acesteia din urmă Cu toate acestea, această distincție nu a fost radicală, deoarece sufletul a rămas material, suflu fierbinte, pneum, adică în sens ontologic, trup Marcus Aurelius rupe această schemă, văzând trei principii la om: ) trup, adică carne; ) suflet, adică pneuma; ) intelect, sau nous (nous) Și dacă foștii stoici considerau că partea cea mai înaltă a sufletului este principiul principal - hegemonul, atunci Marcus Aurelius vede intelectul, "nous"-ul din afara sufletului însuși, ca pe o realitate independentă Este clar că această a treia instanță, nous, este adevăratul nostru "eu", un refugiu de încredere împotriva oricărui pericol, precum și o sursă inepuizabilă de impulsuri energetice mereu noi necesare unei vieți demne de o persoană Nimeni nu poate opri acest "hegemon" - intelectul, Demonul nostru: nu poate fi liniștit, nu poate fi rănit, este imposibil să realizezi ceva împotriva voinței sale Deja vechiul Stoa a concentrat atenția asupra a ceea ce leagă organic toți oamenii, dar neostoicismul roman pentru prima dată cu voce tare a dat acestei conexiuni foarte umane numele de iubire "Și ce mai poruncește sufletul rațional", spune Marcus Aurelius, "să-ți iubești aproapele, acesta este și adevăr și smerenie " Sentimentul religios Marcus Aurelius nu ascunde: "să mulțumești zeilor din adâncul inimii", "să-l ai mereu pe Dumnezeu în gând", "să faci apel la zei", "să trăiești cu zeii" Auzim noi intonații în aceste cuvinte: "Zeii fie nu pot face nimic, fie pot face ceva Dacă nu pot, când îi chemi cu rugăciuni, de ce? noi din frici și dorințe nesfârșite, plângându-ne, hărțuind sau evitând ceva? De ce, dacă pot ajuta oamenii, nu o fac? Poate că veți spune: "Zeii mi-au dat puterea și capacitatea de a o face eu însumi " Așa că nu ar fi mai bine să te ajuți folosind în mod liber ceea ce este în puterea ta, în loc să slujești în frică lașă de ceea ce nu depinde de tine? Și cine ți-a spus că zeii sunt atât de invidioși încât nu vor ajuta pe cineva care crede în puterea lor? Începe, întreabă-i despre asta - și tu vom vedea " Nu există nicio îndoială că Marcus Aurelius este triumfătorul stoicismului, apogeul său, căci a fost un împărat, cunoscut lumii întregi, un predicator stoic și ascet Cu toate acestea, el a fost ultimul stoic și Marcus Aurelius declinul şcolii era evident Până în secolul al III-lea, stoicismul ca tendință filosofică independentă dispare Majfk cAtfaud (versuri) Cel mai bun mod de a te proteja este să nu fii ca Fie confuzie, împletire și împrăștiere, fie unitate, ordine și providență Să o punem pe primul loc Atunci tânjesc să mă aflu în vârtejul legăturilor accidentale, la ce să visez, dacă nu când voi deveni în sfârșit pământ De ce să-mi pierd ecuanimitatea - distragerea atenției îmi va veni, indiferent ce fac Ei bine, dacă acesta din urmă, atunci stau puternic și mă încredințez cu îndrăzneală domnitorului Dacă împrejurările par să te oblige să fii frământat, atunci mergi repede în tine, fără a te abate de la armonie mai mult decât ești forțat, pentru că mai devreme vei stăpâni consonanța, revenind constant la ea Unul se grăbește să devină, celălalt să înceteze, iar în ceea ce devine, ceva deja s-a stins Fluxul și schimbarea întineresc în mod constant lumea, astfel încât vârsta nemărginită este veșnic tânără în timpul grăbit În acest râu, este posibil, peste măsură, să citești ceva din trecere, de care nici măcar nu te poți apropia? Este la fel ca să te îndrăgostești de o vrabie care zboară pe acolo: uite - și deja nu se vede Deci viața noastră însăși este ca evaporarea sângelui și inhalarea aerului Este ca și cum ai respira aer și a expira, așa cum facem întotdeauna, iar capacitatea de a respira dobândită de la naștere imediat pentru a te întoarce de unde ai luat-o Respirați ca plantele, respirați ca vitele și fiarele, îmbibați idei, fiți în aspirație, trăiți într-o turmă, hrăniți - toate acestea sunt comparabile cu eliberarea intestinelor Ce este scump? Pentru a trâmbița lumea? Nu La urma urmei, laudele oamenilor sunt trâmbițe verbale Deci să lăsăm gloria Ce rămâne scump? Mi se pare că mă mișc și mă odihnesc după ordinea proprie, la care duc exercițiile și artele Fiecare artă se străduiește să se asigure că ceva aranjat în exerciții este în concordanță cu cauza pentru care este aranjat Grădinarul care îngrijește vița de vie, călărețul și canisa au grijă de asta Despre ce fac educatorii și profesorii? Plotin și neoplatonismul Dar fac ceea ce este bine, restul nu mă atinge, pentru că ori este fără suflet, ori mut, ori greșește și nu înțelege calea Tratează cu creaturi, lucruri și obiecte nerezonabile cu încredere și liber, ca unul care are rațiune cu cei lipsiți de rațiune Tratează oamenii ca și cum rațiunea i-ar fi găsit - în mod public Chemați zeii în toate Indiferent de cât timp durează Moartea este o odihnă de impresii senzoriale, de aspirații de tragere, de o serie de gânduri și de slujire a cărnii Este păcat că în acea viață în care trupul nu te refuză, sufletul ar refuza mai devreme Uite, nu fi caesas, nu te înmui în porfir, așa cum se întâmplă Ai grijă de tine simplu, demn, necorupt, strict, prieten direct al dreptății, evlavios, binevoitor, amabil, puternic pentru o cauză demnă Intră în luptă, dar rămâi demn de învățătura acceptată Onorează zeii, salvează oamenii Viața este scurtă, un fruct al existenței pământești este un depozit drept al sufletului și al faptelor pentru binele comun Din trupul și sufletul meu Corpul este indiferent față de orice, pentru că nu știe să distingă, în timp ce mintea este indiferentă față de ceea ce nu aparține activității raționale, totul în rest depinde de el Deși, din toate acestea, mintea este preocupată doar de prezent, pentru că acțiunile sale viitoare sau trecute îi sunt indiferente Gândiți-vă mai des la interconectarea a tot ceea ce este lumesc și la relația dintre unul și altul La urma urmei, unul este în concordanță cu celălalt datorită mișcării intense, unanimității, unității naturale Dacă pui ceva spre bine sau rău care nu este în voia ta, atunci vei fi cufundat în necazuri, vei începe să certați zeii și să urăști oamenii pentru tot ceea ce nu a fost dat Dacă facem ceea ce depinde de noi, atunci nu va exista niciun motiv să învinovățim pe nimeni, nici să ne răzvrătim împotriva lui Dumnezeu sau a omului, ca împotriva unui dușman Marcus Aurelius, Meditații, VI, - Ovare de struguri, ciorchini, stafide - toate transformări, și nu în inexistență, ci în nu-acum-existență Nimeni nu va avea liber arbitru Epictet a spus că a descoperit arta de a conveni și, în raport cu aspirațiile, de a păstra discreția, astfel încât nu necondiționat, în general Reînvierea pironismului și neo-scepticismului sincer si cu merit Să ne abținem cu totul de la dorințe și să nu recurgem la evaziune în orice nu depinde de noi Pentru nimic altceva ne luptăm decât să înnebunim sau nu Socrate a spus: "Vrei să ai un suflet rațional sau nerezonabil? - Rezonabil - Și ce fel de rezonabil - sănătos sau bolnav și inapt? - Sănătos - De ce nu-l cauți? - Îl avem deja - Atunci de ce ai discordie și indiferență?" Marcus Aurelius, Reflecții, XI, - Căruia promptitudinea este singurul beneficiu, căruia îi este la fel dacă mai multe sau mai puține acțiuni sunt îndeplinite după rațiunea directă, căruia îi este indiferent cât timp să contemple lumea, moartea nu este îngrozitoare pentru el Uman! Ai fost cetățeanul unui oraș mare Nu îți este indiferent că nu s-au jucat cinci acte, ce-i așa de groaznic dacă nu este un despot, nu un judecător nedrept, ci firea care te-a crescut și care te trimite afară din oraș? De parcă comediantul este rechemat de pe scenă de către pretorul care s-a ocupat de el "Așa că nu am jucat toate cele cinci părți, ci doar trei " "Excelent, așa că există doar trei acțiuni în viața ta Realizările sunt determinate de cel care a fost cauza unirii înainte, iar acum dezintegrarea, iar cauza primului și celui de-al doilea nu este în tine Pleacă deci cu blândețe, căci chiar și cel care te cheamă înapoi este blând Marcus Aurelius Reflecții, XII, - Resurgența pironismului și a neoscepticismului Aenesidemus și regândirea pironismului Prejudecățile eclectico-dogmatice ale Academiei, și în special poziția lui Antioh, i-au forțat pe unii gânditori care încă vedeau sens în evoluțiile lui Arcesilau și Carneade să abandoneze dogmatismul și să reconsidere radical premisele sceptice Cu acest scop, Enesidemus a deschis o nouă școală de sceptici în Alexandria, alegând ca autoritate nu un gânditor academic, ci unul care să servească drept model pentru un nou scepticism Sunt un ochi Plotin și neoplatonismul a fost Pyrrho din Elis, iar Discursurile Pyrrhonian, scrise de Enesidemus în jurul anului î Hr BC, sunt cunoscute drept manifestul acestei noi mișcări Dedicată lui Lucius Tiberius, un roman strălucit educat care aparținea cercului academicilor, această lucrare conținea o provocare "Filosofii Academiei din categoria dogmaticilor", scria Aenesidem, "permit unele lucruri fără ezitarea cuvenită; dimpotrivă, susținătorii lui Pyrrho fac o profesie din îndoială și, prin urmare, sunt liberi de orice dogmă: niciunul dintre ei a pretins că totul este de necognoscibil, nici că totul este cognoscibil, ci doar că lucrurile nu sunt mai mult una decât alta, sau, cu alte cuvinte, în măsura în care sunt cognoscibile, sunt la fel de incognoscibile: ceea ce este cognoscibil pentru cineva nu este cunoscuți de alta Deci pirronienii nu definesc nimic, nici măcar nu determină că nimic nu poate fi definit, ei vorbesc fără să aibă ceea ce s-ar putea numi un obiect al gândirii Afirmația că orice lucru nu este "nimic mai mult decât asta" a presupus negarea principiului identității și necontradicției, principiul mijlocului exclus, conceptul de substanță și stabilitatea ființei; dimpotrivă, a însemnat incertitudine generală, așa cum o definește însuși Aenesidemus, ducând la "dezordine", confuzie Aenesidemus alcătuiește așa-numitele "căi" sau ceea ce am numi un tabel al categoriilor superioare de îndoială Aici sunt ei: Diferitele ființe vii au o organizare diferită a sentimentelor, prin urmare senzațiile lor nu pot decât să contrasteze Chiar dacă ne limităm doar la oameni, vom observa astfel de diferențe între trupurile și sufletele lor care nu pot decât să însemne senzații, gânduri, comportamente diferite Chiar și în interiorul individului, există diverse structuri care contribuie la percepții contrastante Și la o singură persoană stările mentale și ideile corespunzătoare acestora sunt în continuă schimbare În funcție de ce oameni îi aparține o persoană și de ce tip de educație a primit, părerile despre același lucru vor fi complet diferite Nimic nu există în puritatea fecioarei, dar întotdeauna în confuzie, iar asta ne afectează reprezentarea Distanțele care separă obiectele de noi ne determină și reprezentările Resurgerea pironismului și neoscepticismului Acțiunile produse de obiecte asupra noastră depind de frecvență Toate lucrurile care intră în sfera atenției noastre sunt întotdeauna conectate cu ceilalți și nu sunt niciodată pe cont propriu Fenomenele, în funcție de cât de des sau de rar apar, ne schimbă judecățile cu privire la ele Din toate acestea rezultă necesitatea epocii, oprirea în judecată Cu toate acestea, pe baza acestui tabel, este imposibil să se determine contribuția lui Enesidemus însuși la filosofia pironismului, care a criticat sistematic condițiile și fundamentele științei Posibilitatea științei presupune, în general, trei lucruri: ) existența adevărului; ) existenţa cauzelor, începuturilor; ) posibilitatea deducției metafenomenale, adică un mod de a înțelege lucrurile prin semne, studiind efectele invizibilului, care se numesc de obicei cauze Aenesidemus a încercat să demonteze toți cei trei stâlpi, sprijinindu-se mai ales pe al doilea, în care a găsit multă inteligență De remarcat că Enesidemus a pătruns în etiologia mentalității grecești: a căutat cu scrupulozitate un astfel de motiv pentru care să nu se mai poată căuta motive Acesta este un exemplu strălucit de confirmare a anumitor adevăruri, realizat chiar în momentul negării lor Odată cu renunțarea la pretenții în căutarea cauzei fenomenelor, el trece la problema inferenței, sau, în limbajul anticilor, la problema "semnelor", căreia Aenesidemus îi acordă o atenție deosebită Vorbim despre convingerea întregii filozofii și științe antice că ceea ce ne apare privirii (fenomenului) este un fel de lumen în invizibil Pornind de aici, sunt posibile discrepanțe între ceea ce este dezvăluit simțurilor noastre și ceea ce este ascuns vederii, prin derivarea unei cauze metafenomenale din fenomen Fenomenul devine astfel un "semn", un indiciu, un semn al altceva Tocmai această linie de gândire și-a propus să o conteste Aenesidemus, susținând că ceea ce apare nu poate fi perceput ca o aluzie la altceva decât în mod arbitrar, ceea ce înseamnă că o astfel de tranziție este întotdeauna neevidentă și îndoielnică Într-adevăr, în momentul în care eram pregătiți să interpretăm fenomenul ca semn, ne-am aflat deja la nivel metafenomenal, adică am admis legătura ontologică dintre efect și cauză și valoarea sa universală Sextus Empiricus a remarcat că Enesidemus introduce elemente ale teoriei lui Heraclit în versiunea sa a scepticismului, în acea parte a acesteia care rămâne Plotin și neoplatonismul ed cu excepția ontologiei logosului și a armoniei contrastelor, care, pornind de la Cratylus, sublinia doar mobilismul universal și instabilitatea universală Pyrrho, după cum am văzut, dimpotrivă, a căzut în negativismul eleatic De asemenea, Enesidemus nu a abandonat încercarea sa de a demonta doctrinele moralității El a respins ca lipsite de sens conceptele de bine și rău (preferate și nepreferate), adică în mod decisiv toate ideile dogmatice despre virtute, fericire, plăcere, înțelepciune Fără echivoc, el neagă "telos", adică conceptul de scop, orice semnificație El consideră că "ecuanimitatea" și epoca asociată, o oprire în judecată, sunt singura stare acceptabilă Scepticismul de la Aenesidemus la Sextus Empiricus Despre istoria scepticismului după Enesidemus știm puține; știm despre Sextus Empiricus, care a trăit două secole mai târziu Înaintea lui a existat un anume Agrippa (care a trăit în a doua jumătate a secolului I d Hr ), cunoscut pentru "tabelul tropilor", mai radical, unde a încercat să arate nu numai relativitatea percepției, ci și raționamentul Oricine încearcă să demonstreze ceva fatal cade în una dintre cele trei greșeli: ) fie se pierde în infinit; ) fie intră într-un cerc vicios când, pentru a explica un lucru, se recurge la ceea ce trebuie explicat în sine; ) sau sunt acceptate ipoteze pur ipotetice Menodot din Nicomedia, care a trăit probabil în prima jumătate a secolului al II-lea d Hr î Hr , a devenit faimos pentru combinarea scepticismului cu medicina empirică Poate că el a fost cel care a introdus distincția între "semne care indică" și "semne asemănătoare" (în consecință, avem recunoașterea legitimității acestora din urmă), pe care Enesidemus nu o avea În limbajul modern, un "semn reminiscent" este o combinație mnemonică între două sau mai multe fenomene, realizată în experiență prin repetare, care permite, în prezența unuia dintre ele (de exemplu, fumul), să se deducă existența altora (focul) , lumina, caldura) Este clar că, alături de momentul negativ al simțului pironian, Menodot a introdus și unul pozitiv, asociat cu utilizarea metodei empirice Sextus Empiricus (a trăit în a doua jumătate a secolului al II-lea d Hr ) a scris multe lucrări, printre care "Trei cărți ale prevederilor lui Pyrrho", "Împotriva matematicienilor" în cărți, "Împotriva oamenilor de știință" în cărți și încă vreo cărți Fenomenalismul lui Sextus este deja formulat Resurgența pironismului și a neoscepticismului în termeni distinct dualiști: fenomenul devine o impresie sau un afect al subiectului și, ca atare, se opune obiectului ca ceva exterior, acesta devine cauza afectului senzorial al subiectului însuși Putem argumenta că, dacă fenomenalismul lui Pyrrho și Aenesidemus a avut forma unui absolut și metafizic (amintiți-vă cum Pyrrho a vorbit expresiv despre "natura divină a binelui", în conformitate cu natura căreia îi este dată omului viața veșnică; Aenesidemus; , în schimb, s-a apropiat de viziunea lui Heraclit asupra realului), apoi fenomenalismul Sextus Empirismul are un caracter exclusiv empiric și antimetafizic: fenomenul ca afect pur al subiectului nu lasă să intre întreaga realitate, ci lasă în afara lui un "obiect extern", de necunoscut, dacă nu în principiu, atunci cel puțin de fapt Sextus admite posibilitatea ca scepticul să fie de acord cu anumite lucruri, adică dacă afectele sunt asociate cu reprezentări senzoriale Și acesta va fi un acord și o acceptare pur empiric și, prin urmare, nu dogmatic "Cei care spun că scepticii emasculează fenomenele nu au auzit ceea ce noi nu contestăm Ceea ce duce la acceptare, în acord cu afectul, fără participarea voinței, duce la reprezentarea senzuală " Sextus creează ceva ca o etică a bunului simț, elementară și chiar primitivă "Nu numai că nu contrazicem viața", spune el, "dar o apărăm, fiind de acord cu ceea ce ea confirmă, dar obiectând la invențiile dogmaticilor, la fabricațiile lor " Potrivit lui Sextus, este posibil să trăiești în conformitate cu experiența și obiceiurile generale respectând patru reguli regulate: ) urmați instrucțiunile naturii; ) să urmăm impulsurile afectelor noastre, care impun, de exemplu, să mâncăm - când ne este foame, să bem - în stare de sete; ) să respecte legile și obiceiurile propriei țări după cum este practic necesar, să accepte îngăduința ca o binecuvântare și cruzimea ca un rău; ) să nu rămână inerți, ci să exerseze abilitățile Scepticismul empiric prescrie nu apatia, ci "metriopatia", adică moderația, proporționalitatea afectelor Iar scepticul suferă de foame și răceală, dar nu îi judecă ca fiind răi din natură și, prin urmare, reține indignarea față de ele Faptul că scepticul trebuie să fie absolut imperturbabil, ține deja cont Sextus, căci experiența este reabilitată Categoria bunului simț restabilită în drepturile sale atrage recunoașterea utilului Scopul conform căruia Plotin și neoplatonismul se cultivă artele (al patrulea precept al eticii), este clar indicată utilitatea vieţii În sfârșit, trebuie menționat că Sextus prezintă realizarea ataraxiei, equanimității ca urmare a respingerii judecăților despre adevăr Iată cum ilustrează el acest efect: "Cine se îndoiește dacă acest lucru sau acela este bun sau rău, nu urmărește nimic cu fervoare și nerăbdare, de aceea este impasibil" Ce se întâmplă cu scepticul se spune că se întâmplă cu pictorul Apelles Se spune că i-a băgat în cap să picteze calul spumat Cu toate acestea, incapabil să facă față sarcinii, în disperare a aruncat în imagine un burete vopsit în diferite culori, care a lăsat o urmă care părea spumă La fel, scepticii, urmărind impasibilitatea și ecuanimitatea, ignorând diferența dintre datele simțurilor și datele minții, incapabili să oprească discursul rațional în mișcarea lui, au eșuat, iar acest eșec a târât impasibilitatea de coadă, precum o umbră de iritabilitate îi urmărea Sfârșitul scepticismului antic Scepticismul în fața lui Sextus Empiricus trece de la o fază triumfătoare la una decadentă Cu această ocazie, însuși Sextus scrie: "Dacă cineva înțelege corect expresiile sceptice, trebuie să fii conștient de faptul că, dacă ceva, așa cum spunem, se neagă, atunci neagă ceea ce se spune; astfel, în medicină, un laxativ, expulzând lichide, se conduce împreună cu ei ca agent activ În sarcina sa principală, arătând imposibilitatea dovezii, scepticismul se autodistruge "Chiar dacă aceasta (arătând imposibilitatea dovezii)," confirmă Sextus, "se face compromisuri, nu rezultă din aceasta că dovada există și dispare; purgativul, împreună cu persecutații din carne, se alungă, deci argumentul împotriva dovezii în sine este aruncat peste bord ca orice alt argument În această imagine vie, vedem principala funcție istorică a scepticismului antic - cathartic sau eliberator Această tendință filosofică nu distruge filosofia în general, ci atacă o anumită mentalitate dogmatică care a fost generată de Reînvierea cinismului asupra marilor sisteme elenistice, în special stoicismul, în sincron cu care scepticismul a înflorit și a murit Reînvierea cinismului Energia vitală a cinismului nu s-a secat în epoca imperiului și un nou impuls i-a susținut dezvoltarea până în secolul al IV-lea d Hr e Apropo de cinism, este necesar să ne amintim trei componente ale acestui fenomen deosebit al vieții spirituale a lumii antice: ) "viața cinică"; ) "doctrina cinică"; ) "forma literară", mod de a vorbi muşcător În ceea ce privește ultimul punct, cel mai bun dintre "diatribe" a fost deja creat în primele secole ale epocii elenistice, într-un gen devenit indispensabil În ceea ce privește cel de-al doilea punct al doctrinei cinice, trebuie menționat că cinicii nou-apăruți nu puteau pretinde descoperiri, deoarece Diogene ajunsese deja la limita radicalismului Au rămas două posibilități: ) de a reproduce cinismul pe o platformă comună cu alte curente, cu stoicismul în special, introducând stările religioase și chiar mistice ale noii ere; ) să regândească radicalismul cinismului originar, limitându-i pasiunea șocantă pentru libertate Dimitrie și Dio Chrysostomos au parcurs prima cale în secolul I n e , al doilea - Enoman, Demonat, Peregrine Proteus în secolul II Pe de altă parte, idealul "vieții cinice" a devenit și mai atractiv în epoca imperiului Imaginea lui Antisthenes, întemeietorul doctrinei, a dispărut treptat în umbră, Diogene și Crates erau în centrul atenției Acest lucru este de înțeles, pentru că primul a practicat doar parțial cinismul ca mod de viață, dar Diogene și Crates l-au "trăiat" paradigmatic Pentru dreptate, trebuie spus că, alături de încercările sincere de a reînvia practica cinică, au existat destul de mulți aventurieri care au introdus astfel de distorsiuni care nu au putut decât să compromită ideea Atât Epictet, cât și Lucian au văzut multe deghizări caricaturale și imitații josnice ale cinicilor, în timp ce adevăratul ideal era accesibil doar câtorva Situația sa schimbat puțin în secolul al IV-lea, după cum reiese din scrierile împăratului Iulian El spune că învățătura cinică, în adevăratul ei spirit, este universală și naturală, pentru că nu necesită niciun fel de special Plotin și neoplatonismul cunoaştere, dar se bazează pe două principii: ) cunoaşterea de sine; ) disprețul pentru presupunerile deșarte și urmărirea adevărului Cu toate acestea, printre contemporanii săi, el nu găsește întruchiparea acestor maxime, dimpotrivă, se întâlnește reproșul filosofiei, importanța de sine a cinicilor deghizați, ignoranța, grosolănia și nepolițenia "Cel mai scurt drum către virtute" pentru ei este înjurătul zeilor și lătratul la oameni Julian îi compară chiar pe cinicii timpului său cu creștinii care respingeau lumea Comparația, după înțelegerea lui, nu putea fi mai jignitoare (i-a numit pe creștini "hulitori galileeni") Esența comparației constă în faptul că cinicii ortodocși (chiar erau numiți "vechi capucini"), precum anahoreții din Orient și călugării din Occident, căutau pe diferite drumuri idealul vieții în afara lumii, pe alte temeiuri , într-o altă dimensiune renașterea aristotelică Ediția "Corpus Aristotelicum" de Andronic și redescoperirea scrierilor ezoterice Am menționat deja aventurile care s-au întâmplat în scrierile ezoterice ale lui Aristotel Neleus, numit de Teofrast ca moștenitor al bibliotecii peripatetice, i-a dus în Asia Mică, unde nimeni nu era interesat de ei Unele dintre ele au fost copiate (copii au putut fi găsite în Atena, Alexandria și Rodos), dar au rămas nerevendicate Au fost scoase la lumină de Apellicon; publicaţiile conţineau însă multe erori şi au rămas greşit înţelese Mai târziu, la Roma, gramaticul Tyrannion a început să le sistematizeze, dar nu a terminat treaba Multă vreme au circulat liste făcute de copiști stângaci, până când Andronic de Rodos a preluat afacerea, publicând o ediție sistematică a scrierilor ezoterice ale lui Aristotel, punându-le la dispoziție cataloage și comentarii Andronic nu s-a mulțumit cu o expunere atentă a textelor, dar a avut grijă să le grupeze pe subiecte, ținând cont de conținut și deci în cel mai organic mod Combinând unele scurte tratate cu altele mai detaliate, el pare să fi unit toate lucrările de logică sub titlul general "corpus" Reînvierea aristotelismului Iar lucrarea făcută de Andronicus s-a numit "Corpus Ari-stotelikum", definind toate edițiile ulterioare, inclusiv cele moderne, și reprezentând o întreagă epocă Nu ar fi exagerat să spunem că fără publicarea lui Andronic, istoria filozofiei occidentale, în care aristotelismul joacă un rol deosebit, nu ar fi ceea ce este Nașterea și răspândirea comentariului la scrierile ezoterice Spre deosebire de lucrările exoterice publicate de Aristotel, lucrările ezoterice, destinate numai utilizării în cadrul școlii, erau foarte greu de înțeles A fost necesar să prefațăm aceste texte cu un comentariu care să explice semnificația fiecărei sintagme, pentru care Andronic și peripateticii secolului I î Hr e (Boet, Senark, Nicholas din Damasc) au dezvoltat un bloc de parafraze, monografii, explicații În primele secole ale erei creștine până la începutul secolului al III-lea, comentariul era un fel de gen literar Dintre comentatori, Alexandru Afrodisia s-a bucurat de o autoritate excepțională O astfel de apariție masivă a tot mai multe comentarii noi a mărturisit concentrarea atenției asupra scrierilor ezoterice ale lui Aristotel, în timp ce cele exoterice își pierdeau în mod clar farmecul de odinioară E Bignone explică o astfel de schimbare izbitoare în aprecieri și interes astfel: "În primele secole ale elenismului, oamenii au preferat simplitatea și claritatea transparentă Lucrările lui Aristotel pentru școală nu corespundeau acestor canoane Cu toate acestea, vremurile s-au schimbat și cu ele gusturile si starile Ceea ce este un viciu pentru o epoca este o virtute pentru alta Claritatea transparenta a exotericului Aristotel a capatat de-a lungul secolelor un iz de vulgaritate Sufletul a fost cuprins de o pasiune pentru misterios, o dragoste pentru ascuns şi secret, care a reînviat interesul pentru Aristotel ezoteric, unde profunzimea şi farmecul au apărut în spatele severităţii exterioare experienţa multor generaţii de a aprecia frumuseţea maturităţii" Alexandru de Afrodisia și noetica lui Știm foarte puține despre viața lui Alexandru de Afrodisia, de exemplu, că la Atena a avut o catedra de filozofie în - Plotin și neoplatonismul d Hr e sub Septimius Severus Lucrările sale de comentarii despre Analisti, Topeka și altele au ajuns până la noi Alexandru este cunoscut pentru interpretarea sa asupra intelectului, iar ideile sale au avut o influență notabilă asupra gândirii medievale și renascentiste Alexandru distinge trei tipuri de intelect uman: ) intelect material, sau fizic, adică posibilitatea pură, potența cunoașterii; ) intelectul dobândit, care, realizându-și potența, își îmbunătățește învelișul mental, separând forma de materie; ) intelect actoric sau productiv Deci, Alexandru se îndepărtează de Stagirit, care a înțeles intelectul ca ceva care unește oamenii - ca început, ca o mașină de mișcare perpetuă, ca, în sfârșit, gândirea despre gândire Se pune întrebarea cum intelectul care acționează, adică Dumnezeu, este combinat cu intelectul material, devenind dobândit, propriu Alexandru are două răspunsuri la această întrebare Ca cea mai înaltă inteligibilitate, intelectul productiv este condiția capacității noastre de abstractizare, întrucât este inteligibilitatea restului lumii, care dă formă tuturor lucrurilor Este evident că aici Alexandru dă tezei aristotelice un sens platonic Intelectul productiv determină capacitatea noastră de a abstractiza și ca Intelect Superior Și aceasta este acțiunea directă a intelectului productiv asupra intelectului material, postulată de Alexandru ca moment necesar "Inteligenta care vine din afara" a lui Aristotel, dupa Alexandru, devine o amprenta inteligibila in momentul in care, prin reflexie, separam formele si le recunoastem ca fiind rationale si vedem in ele activitatea creatorului Participarea și contactul direct al intelectului nostru cu divinul nu poate decât să fie nici direct, nici intuitiv În termeni aproape medioplatonici, Alexandru vorbește despre "asimilarea minții noastre la divin" El vede sufletul nostru ca muritor, în orice caz, intelectul potențial este muritor Cu toate acestea, "inteligența care vine de departe" este nemuritoare; nu găsim un astfel de punct de vedere nici înainte, nici după el Când intuitiv înțelegem divinul, mintea noastră Medioplatonismul făcând-o, devine într-un anumit sens nemuritor Aici întâlnim ceva ca ideea de nemurire personală Este clar că pentru a satisface noile exigențe mistice a fost necesară o transformare serioasă a aristotelismului, a legăturii acestuia cu platonismul Medioplatonismul Reînvierea platonismului în Alexandria În anul î Hr e Silla, cuceritorul Atenei, "și-a întins mâinile peste pădurile sacre ale Academiei și a poruncit ca copacii să fie tăiați în acest colț cel mai verde al orașului, precum și în Liceu" Deci a avut loc o dublă devastare a acestor sfinți, cândva sălașuri ale spiritului - ideologice și vizuale Platonismul a reînviat însă curând în Alexandria în persoana lui Eudor (a doua jumătate a secolului I î Hr ), apoi, extinzându-se și căpătând putere, el s-a făcut simțit sub forma unei sinteze neoplatonice la Plotin Pentru a desemna perioada platonismului dintre Eudor și Plotin, a fost introdus termenul de "medioplatonism" Caracteristicile platonismului mediatic Prima trăsătură, cea mai generală, a reprezentanților săi a fost reconstituirea așa-numitei "a doua navigații" a lui Platon cu toate consecințele esențiale Medioplatonismul a restabilit conceptele de suprasensibil, imaterial, transcendent, distrugând puntea care le lega de materialismul care a dominat destul de mult timp Această logică a condus la o nouă formulare a teoriei ideilor Unii dintre media-platoniștii, în procesul de regândire a doctrinei, au încercat să integreze poziția lui Platon cu cea a lui Aristotel Albin și cercul său, de exemplu, au interpretat ideile într-un aspect transcendent: ca gânduri ale lui Dumnezeu și ca forme imanente ale lucrurilor Aceasta a dus la o transformare paralelă a structurii lumii corporale, care a devenit un preludiu al neoplatonismului Plotin și neoplatonismul Textul care conţinea schema regândirii a fost Timeeu Într-adevăr, încercând să aducă ideile lui Platon într-un anumit sistem, cele mai mari dificultăţi au fost asociate cu acest dialog Teoria începuturilor ezotericului Platon, adică teoria Monadei și Diadei, a fost acceptată doar parțial, rămânând pe plan secund Elementele pitagorice au câștigat mult mai multă importanță Acest lucru este de înțeles, deoarece o interpretare diferită a Timeului și reducerea ideilor la gânduri divine nu mai lăsa loc teoriei Monadei La fel ca toți filozofii anteriori, etica, dar construită pe o nouă fundație, a ocupat o poziție centrală în rândul mediaplatoniștilor "Urmează natura (physis)" este mesajul comun al școlilor elenistice într-un spirit imanentist-materialist Acum apare o nouă chemare: "Urmează-L pe Dumnezeu", "Imită-L pe Dumnezeu" Descoperirea transcendenței a dus în mod logic la modificarea imaginii elenistice asupra lumii și a acțiunilor umane În prima jumătate a secolului I d Hr e se remarcă activitatea lui Thrasilla, căreia i se atribuie împărțirea dialogurilor platonice în tetralogie Cam în aceeași perioadă, a trăit Onasander La cumpăna dintre secolele I și II n e a trăit Plutarh din Cheronea, un elev al egipteanului Amonius, care a creat un cerc de platoniciști la Atena Din secolul al II-lea au ajuns până la noi următoarele nume: Gaius, Albinus, Apuleius, Theon, Nigrin, Nicostratus, Atticus, Harpokrazioi, Celsus, retoric Maxim Platonismul devine o doctrină ecumenica Doar câteva scrieri ale acestor platoniciști au ajuns până la noi - Plutarh, Theon, Albinus, Apuleius și Maximus din Tir "Didaskalik" al Albinei și tratatele lui Plutarh sunt binecunoscute Înţeles medioplatonism Medioplatonismul și rolul său în modelarea gândirii occidentale sunt rareori văzute în adevărata sa lumină Cu toate acestea, fără ea, este greu de înțeles profunzimea gândirii creștine și a patristicii și o încercare de justificare filozofică a credinței În ceea ce privește limitele acestui curent, încercările de a-l regândi s-au oprit, după cum se spune, la jumătatea drumului și au rămas vagi și imature Printre reprezentanții săi au fost mulți oameni talentați, dar nu a existat un geniu pentru creativitatea autentică, motiv pentru care putem vorbi despre platonismul mediatic ca punct de tranziție între Platon și Plotin Neopitagorismul Neopitagorismul Reînvierea pitagorismului Vechea școală pitagoreică s-a dezvoltat activ până la începutul secolului al IV-lea Un simptom clar al crizei școlii a fost episodul cu vânzarea de către Philolaus, un contemporan al lui Socrate, a unei părți din scrierile pitagoreice, care până atunci rămăseseră secrete, închise publicului Cu toate acestea, din secolul al III-lea î Hr e Pitagorismul s-a făcut din nou simțit La început, unii autori anonimi au publicat o serie de lucrări sub numele vechilor pitagoreici Este greu să vorbim despre semnificația filozofică a acestor lucrări; mai degrabă, este un document, un fapt de cultură Mai interesanți sunt noii pitagoreici, care au atât propria lor față, cât și propriul nume neopitagoreici Publius Nigidius Figulus a fost primul cunoscut de noi A aparținut lumii romane Cicero, contemporanul său, i-a atribuit meritul de a re-experimenta modul de viață al sectei pitagoreice Trebuie spus că, deși obiceiurile sale și trăsăturile etice, religioase, misteriosofice ale lumii romane nu se potriveau bine între ele, faptul că Nigidius a recunoscut școala și noile ei sarcini este încă important La începutul erei creștine, ia naștere un cerc, fondat de Quintus Sestis și preluat apoi de fiul său Cercul s-a bucurat de un succes considerabil, dar s-a despărțit curând În doctrină, elemente ale stoicismului erau combinate în ea cu teza necorporalității sufletului și doctrina metempsihozei Practica școlii includea un "examen de conștiință" zilnic prescris de "Versul de aur", compus, se spune, de Pitagora Doctrine ale neopitagoreenilor Neopitagoreii, în paralel cu medio-platoniștii, au ajuns la o nouă descoperire a "incorporelului" și "nematerialului", adică a ceea ce s-a pierdut în epoca elenistică Corporalul a fost înțeles de pitagorei altfel decât de mediaplatoniști, nu cu extrase din Aristotel, ci mai degrabă pe baza Plotin și neoplatonismul teoriile Monadei și Diadei, precum și pe baza teoriilor nescrise ale lui Platon și a presupunerilor lui Speusippus și Xenocrates Numerele, pe de altă parte, erau deja ceva metanumeric, adică se refereau la ceva mai profund și mai complex În formularea originală, Monada și Diada erau perechea cea mai înaltă de contrarii, unde Monada ocupa o poziție absolut privilegiată, din care, cu ajutorul Diadei, a fost derivată toată realitatea Doctrina ideilor a fost completată de teoria numerelor, care au fost înțelese într-un mod teologic, ba chiar teosofic Aritmologie, aritmozofie În ceea ce privește conceptul de om, neopitagoreicii aderă la teza nemuririi sufletului, ei văd scopul omului în depășirea senzualului și a unității cu Dumnezeu Etica neo-pitagoreică capătă trăsături mistice pronunțate Filosofia este o revelație, un filozof ideal este o ființă apropiată de un demon, sau de Dumnezeu, sau el este un profet, un supraom din oștirea zeilor Numeniu de Apameea: amestecarea neopitagorismului cu medioplatonismul Problema metafizică a grecilor a fost prin excelență problema: ce este ființa? Numenius pune întrebarea în această formă Ființa nu poate fi materie, pentru că este nedefinită, dezordonată, irațională, incognoscibilă, în timp ce ființa este imuabilă Nu poate fi nici un corp, pentru că este clar că corpurile sunt supuse unei schimbări continue și au nevoie de ceva care să le țină împreună Principiul cel mai înalt, care garantează stabilitatea și constanța, nu poate fi altceva decât un principiu incorporal, adică inteligibil Senzual, trupesc devine Citind aceste teze, nu putem decât să ne simțim în interiorul ontologiei antice a lui Parmenide, reformată de teoria celei de-a doua navigații a lui Platon Numeniu este, de asemenea, convins că învățătura lui Platon despre ființă, care este neschimbătoare, indestructibilă și necorporală, se corelează cu mesajul lui Moise, cu "cei care sunt" biblic Mai mult, Numenius merge mai departe El afirmă că Platon nu este nimeni altul decât "Moise Atticus", adică Moise care vorbea greacă într-un mod rafinat Neopitagrism Care este structura necorporalului? Deja mediaplatoniștii secolului al II-lea au descoperit o tendință de înțelegere a realității non-materiale ca fiind ierarhică în sensul tradițional Numeniu, chiar înainte de Plotin, a adus această tendință la maximum Primul Dumnezeu are o legătură exclusiv cu esențe pure, adică cu idei Al doilea Dumnezeu este deja ocupat cu formarea cosmosului Numenius precizează că ideea de Bun, sau de Binele în sine, despre care vorbește Platon în Republică și de care depind toate celelalte idei, coincide cu primul Dumnezeu Demiurgul, despre care vorbește Platon în Timeu, constituie lumea, cosmosul, acesta este al doilea Dumnezeu, este bun, dar nu este Binele însuși Nu lumea ideilor superioare depinde de ea (ele depind de primele), ci mai degrabă geneza lumii Primul Dumnezeu coincide cu cel mai înalt intelect Al doilea Dumnezeu este absolut simplu, stabil și imobil Aristotel vorbea despre "activitate fără mișcare" Este exact ceea ce a vrut să spună Numenius Primul Dumnezeu produce fără a schimba nimic; ordinea, stabilitatea și mântuirea tuturor ființelor depind în cele din urmă de el Al doilea Dumnezeu este dual; el contemplă inteligibilul, dar acționează și asupra materiei, creează cosmosul și îl controlează Capacitatea Demiurgului de a gestiona, judeca, ordona - de la primul Dumnezeu, dar impulsul la acțiune vine din dorința celui de-al doilea Cel de-al treilea Dumnezeu este, evident, ceea ce Numeniu numește "sufletul lumii" sau, mai exact, sufletul bun al lumii La urma urmei, el admite că există un suflet care poartă răul, care este carne din carnea lumii senzuale, materie Între Numenius și Plotin găsim multe în comun atât în detalii, cât și în temelie Este imposibil să nu admitem că cei trei Zei ai Nu-meniei au caracteristicile celor trei ipostaze ale lui Plotin Numeniu anticipează teoria originii ipostazelor, conform căreia, la fel ca la Plotin, dăruind, Dumnezeu nu se sărăceşte cu darul dat "Lumina aprinsă dintr-o altă lumină nu o stinge, ci, dimpotrivă, materia luminată de lumina ei a devenit astfel mai aproape de foc " Numeniu mai susține că contemplarea celui de-al doilea Dumnezeu, privind pe primul, îi oferă ocazia și puterea în crearea lumii O previziune remarcabilă a unității mistice a lui Plotin o găsim în acest fragment: "Este necesar ca o persoană, îndepărtându-se mai întâi de lucrurile sensibile, să intre într-o unitate secretă cu Binele, unul la unul, unde nu există nici o persoană, nici orice Plotin și neoplatonismul o altă ființă, fără trup, nici mic, nici mare, dar unde este o dulceață vrăjitoare de singurătate de nedescris; acolo este sălașul Binelui, umbrele și strălucirea lui, Binele însuși în pace și liniște, El, Lumea, Domnul, bunăvoința, însăși esența lui Iar dacă cineva, absorbit de lucruri senzuale, trăind în plăceri, își imaginează realizarea Binelui, atunci nu își cunoaște greșeala "Corpus Germeticum" și "Oracole caldeene" În primele secole ale erei imperiului (secolele II și III d Hr ), a apărut o literatură cu caracter filozofic și religios, care s-a atribuit direct zeului egiptean Thoth, scribul, mesagerul zeilor, pe care grecii identificat cu zeul lor Hermes Trismegistus ("de trei ori cel mai mare") De aici și termenul de "literatură ermetică" Baza doctrinară a acestei literaturi este metafizica medio-platonismului și neo-pitagorismului, cu ierarhia ei tipică a suprasensibilului "Mântuirea", conform acestei teorii, depinde de o cunoaștere specială ("gnoză"), este parțial disponibilă unei persoane prin propriile puteri, vine parțial dintr-o alegere morală, dar în cele din urmă există un dar Părinții Bisericii (începând cu Tertulian și Lattantius) au văzut în Hermes Trismegist ceva asemănător cu un "prooroc păgân" al lui Hristos Așa credeau ei în Evul Mediu și în Renaștere Astăzi, însă, multe dintre aceste scrieri sunt cunoscute ca "pseudo-epigrafe" compilate de diferiți autori sub aceeași mască a unui zeu egiptean "Oracolele caldeene" (doar fragmente au ajuns până la noi) au fost scrise în hexametru, posibil de Julian Theurge în secolul al II-lea î Hr n e Există multe analogii între aceste texte și cele ermetice Autorul pretinde că a primit aceste oracole (profeții) de la zei Găsim în ele multe premise metafizice din medioplatonismul, neopitagorismul, mai ales în ceea ce privește scrierile lui Numenius Noutatea constă în conceptul de "triade" care descrie întreaga realitate "Triada conține toate lucrurile, totul se măsoară prin ea" Aici găsim teoria "tergiei" - arta magiei în cultele religioase Teologul vorbește despre Dumnezeu, teurgistul invocă zeii și îi influențează Practicile teurgice purifică sufletele și duc la unirea cu zeitatea într-un mod non-logic Ultimii neoplatoniști au văzut în "oracolele caldeene" o carte cu adevărat sacră și au tratat-o așa cum au tratat creștinii Biblia Capitolul unsprezece PLOTINUS SI NEOPLATONISM Geneza și structura sistemului plotinian Amonius, profesorul lui Plotin • Apropo de Numeniu din Apamea, ne aflăm în pragul neoplatonismului, ale cărui realizări cele mai bune au fost obținute în forja școlii lui Ammonius Sakkas din Alexandria la cumpăna dintre secolele II și III n e Din Porfirie știm că Amonius a fost crescut într-o familie creștină, dar, luând filozofie, s-a întors la religia păgână Nu a fost atins de faima zgomotoasă, vârsta lui, a rămas parcă neobservat Ducând o viață de reclus, a urmat calea căutării filozofice intense și a ascensiunii spirituale în compania câtorva studenți cu care avea un atașament profund Gândirea lui filosofică este greu de reconstituit, pentru că, din păcate, nu a scris nimic Cu toate acestea, profunzimea sa extraordinară este evidentă din următoarele fapte Plotin, care a ajuns în Alexandria și a ascultat toate vedetele, a rămas nemulțumit Dar apoi, condus de un prieten la Amonius, acesta, după ce i-a ascultat singur prelegerea, a exclamat: "Acesta este cel pe care îl căutam!" Și a stat cu Amonius ani întregi De la Porfiry se știe că atât metoda de cercetare, cât și cea mai mare parte a conținutului gândirii lui Plotin sunt extrase din comunicarea cu Amonius Dintre toate învățăturile lui Amonius, doar "Eneadele" lui Plotin au rămas în evidențele elevilor, așa că este greu de stabilit ce aparține profesorului Istoria, însă, ne-a păstrat un episod foarte elocvent Într-o zi, școala lui Plotin a fost vizitată de fostul său coleg de școală Ammonius Plotin nu a îndrăznit să deschidă prelegerea și, când a început să insiste, a răspuns: "Când vorbitorul trebuie să vorbească cu cei care știu deja despre ce se va discuta, toată ardoarea dispare" După o scurtă conversație, a plecat Fără prea multe riscuri, putem spune că relația dintre Amonius și Plotin a fost similară cu cea dintre Socrate și Platon Printre studenții de la Ammo- Plotin și neoplatonismul găsim oameni celebri precum Origen Păgânul, Longinus și, de asemenea, Origen Creștinul Viața, scrierile și școala lui Plotin Plotin s-a născut în la Nikopol A intrat în cercul lui Amonius în vârstă de de ani În , a părăsit Amonius și Alexandria, participând la campania de la est a împăratului Gordian După asasinarea împăratului, Plotin pleacă la Roma, unde în își deschide propria școală De la la , dă doar prelegeri și nu scrie nimic, în semn de fidelitate față de înțelegerea cu Origen de a nu dezvălui ideile profesorului Dar în curând ambii au refuzat să respecte acordul: hoțul și deja din Plotin a început să scrie tratate, mai întâi sub formă de prelegeri Porfiry, ucenicul său, i-a reunit ( ), împărțindu-i în șase grupuri de câte nouă Numărul "nouă" a primit un sens metafizic, care se reflectă în titlul "Eneadei" ("ennea" în greacă - nouă) Eneadele, împreună cu dialogurile platonice și lucrările ezoterice aristotelice, sunt capodopere ale clasicilor filosofici antici Școala lui Plotin nu semăna cu niciuna dintre cele anterioare Platon, întemeind Academia, și-a văzut viitorii elevi ca oameni de stat Aristotel a pregătit Peripateticii pentru cercetarea științifică, ca organizatori ai științei Pyrrho, Epicur, Zenon au fost conduși de dorința de a informa oamenii despre ataraxie, liniște sufletească și stabilitatea spiritului Școala lui Plotin a urmărit cu totul alte scopuri: să se ridice deasupra dimensiunii pământești a vieții, să părăsească agitația lumească pentru a se uni în divin, învățând să-l contemple și să realizeze "unitatea extatică" la punctul culminant Plotin s-a bucurat de un succes fără precedent La prelegerile sale se puteau vedea personalități politice Împăratul Gallienus și soția sa Solonin erau atât de pătrunși de respect pentru ideile filosofului, încât au decis să susțină proiectul său de întemeiere a orașului filozofilor - Platonopolis, - ai cărui locuitori își puteau realiza unitatea cu divinul conform legilor lui Platon Din cauza intrigilor instanței, proiectul a rămas un proiect Plotin a murit în , la vârsta de de ani Boala l-a forțat să oprească cursurile și să-și părăsească prietenii Ultimele sale cuvinte, adresate medicului Eustochius, au fost: "Încercați să vă reuniți cu divinul care este în voi, cu divinitatea care este universul" Geneza și structura sistemului Plotinov Unul ca început, primul și absolutul, producându-se pe sine Plotin fundamentează metafizica clasică într-un mod nou După Plotin, orice ființă rămâne ea însăși numai datorită unității sale: ia unitatea - nu există ființă Există forme de unitate la diferite niveluri, dar toate se supun principiului superior al unității, care se numește Unul Deja Platon i-a atribuit un loc Celui aflat în vârful lumii ideale, dar l-a înțeles ca limită și limitatoare În Plotin, Unul este infinit Filosofii naturaliști vorbeau despre un început infinit, referindu-se la dimensiunea fizică Numai Plotin descoperă infinitul în dimensiunea sa non-materială ca un potențial productiv nelimitat Ființa, substanța și intelectul au fost înțelese de clasici ca fiind finite, Plotin îl ridică pe Cel deasupra ființei și intelectului Platon are deja o idee despre Unul-Bine, care este mai înaltă decât ființa, dar pentru prima dată în Plotin găsim motivația pentru aceasta - în infinitul Unului Caracteristicile sale sunt predominant apofatice, Unul este inexprimabil, deoarece nu i se poate aplica nimic din domeniul finitului "Fiecare cuvânt pe care îl rostești deja exprimă ceva singura expresie - "dincolo de orice" - corespunde adevăratului sens " Când Plotin îl înzestrează pe Cel cu caracteristici pozitive, atunci, evitând contradicțiile, folosește limbajul analogiilor De remarcat că termenul "Unul" în raport cu începutul nu înseamnă particularitatea acestuia, de exemplu, o ordine matematică, ci mai degrabă Unul în sine are sensul fundamentului unității oricărei ființe, sens absolut simplu de a fi complex și multiplu Această simplitate ca prim principiu nu este mizerie, ci este "putența tuturor lucrurilor", adică bogăție infinită Un alt termen folosit de Plotin este Bunul (în greacă, agathon) Este vorba despre Binele în sine, despre faptul că Binele există pentru toate lucrurile care au nevoie de el Prin urmare, Binele este "absolut transcendent", este Supra-Binele Acum înțelegem sensul afirmației lui Plotin că Unul nu este nici ființă, nici gând, nici viață, ci este Supraființă, Supragândire, Supraviață Deci, Unul absolut este cauza a tot Dar de ce există un Absolut, se întreabă Plotin, de ce este așa? Întrebarea pe care niciunul dintre greci nu a pus-o (poate că Plotin însuși a fost împins la ea de polemici antignostice) atinge de fapt fundamentele ultime Plotin (marmură, Ostia Antica lângă Roma) Geneza și structura sistemului plotinian metafizică "Unul se ține pe sine" este răspunsul lui Plotin "Aceasta este o activitate care se autoproduce", "un bun care se creează singur" Este ceea ce a vrut să fie: "Voința și ființa lui coincid, ceea ce a vrut să fie, adică", pentru că este mai presus de toate ceea ce poate fi imaginat Unul este o activitate autoproducătoare, libertate creatoare, cauza lui însuși și a ceea ce există în și pentru sine, transcendendu-se pe sine După cum putem vedea, cauza sui și autoctisis-ul noii filosofii sunt deja prezente în conceptul lui Plotin despre Absolut, tematic și sistematic Originea lucrurilor din Unul De ce și cum vin lucrurile de la Unul? Dacă Unul își datorează totul, atunci de ce nu rămâne în sine? Această problemă este rar înțeleasă, deoarece cititorii Eneadelor se opresc la imagini-ilustrări Cea mai faimoasă dintre ele este imaginea luminii Tot ceea ce există se revarsă din Unul ca sursă luminoasă în cercuri iradiante "Există ceva care ar putea fi numit centru: în jurul lui un anumit cerc care reflectă strălucirea care emană din centru; în jurul lor (centrul și cercurile) un alt cerc este lumină din lumină!" O altă imagine este a focului, care degajă căldură; imaginea unei substanțe parfumate; o sursă inepuizabilă - un izvor din care curg râuri; arborele vieții, ale cărui rădăcini hrănesc totul etc Totuși, aceste imagini ilustrează că Unul, în timp ce produce totul, rămâne nemișcat, în sensul că, generând, nu pierde nimic: ceea ce este generat se află sub generator, care în generat nu mai este nevoie Cu toate acestea, teoria lui Plotin este mult mai bogată decât imaginile didactice de mai sus "Dar cum", întreabă Plotin, "se naște lumea lucrurilor dacă Unul se odihnește?" Datorită forței active, și este duală: a) este închis în ființă; b) celălalt se revarsă din existenţa separată a fiecărui lucru; sau, cu alte cuvinte: a) unul aparține ființei, datorită căruia fiecare ceva este activ; b) în spatele fiecărui lucru stă în mod necesar o altă forță, care nu coincide cu individualitatea lui Astfel, de exemplu, este cazul focului: pe de o parte, căldura ia naștere ca pornind din propria sa esență și intrând în ea, pe de altă parte, căldura focului este Plotin și neoplatonismul o forță care rămâne și acționează, este închisă într-un mod înnăscut în ființa sa Așadar, există: a) activitatea Unului, prin care Unul este și rămâne Unul, și b) activitatea care decurge din Unul, prin care totul decurge din acesta Activitatea celui de-al doilea tip decurge din activitatea primului tip Prima constă în crearea liberă a Unului însuși, a doua este o "necesitate" generativă, s-ar putea spune că este o necesitate dezirantă Este clar că nu trebuie vorbit de "emanare", ci de dezvoltare, și nu de o simplă necesitate, ci de o forță extraordinară legată de cea mai înaltă activitate, adică de o necesitate absolută Dumnezeu, potrivit lui Plotin, nu creează în mod liber ceea ce este diferit de el însuși, ci se creează liber pe Sine în putere infinită, producând și ceea ce este diferit de Sine Al doilea ipostas: Nous sau Spirit Din prima realitate superioară, sau ipostaza, vine a doua, pe care Plotin o numește Nous Potrivit lui Aristotel, acesta este cel mai înalt principiu intelectual, care cuprinde întreaga lume platoniciană a ideilor, adică Intelectul, gândind totalitatea inteligibilului Pentru a nu sărăci termenul "Nus", acesta poate fi transmis prin cuvântul "Spirit", adică unitatea Gândirii superioare la cel mai înalt posibil Spiritul se naște astfel: activitatea care emană de la Unul este o forță neformată (ceva ca materie inteligibilă), pentru a se contura, el trebuie: ) să se întoarcă pentru a "contempla" principiul său original, să fie hrănit și umplut cu el, și apoi ) această forță trebuie să se întoarcă la tine și să se împlinească În prima etapă se naște substanța-ființă sau conținutul gândirii, în a doua - gândul însuși Așa se naște multiplicitatea (dualitatea) gândirii și gândibilului, precum și multiplicitatea gândibilului Duhul, uitându-se în sine, este plin de Unul, văzând în sine totalitatea lucrurilor și, prin urmare, totalitatea Ideilor Dacă Unul este "putența tuturor lucrurilor", atunci Duhul devine totul, îmbrățișând totul într-un mod ideal Lumea platoniciană a ideilor este deci Nous, Spirit Ideile nu sunt doar gândirea Spiritului, ci esența Spiritului și Gândirea în sine Spiritul plotinian devine Ființă prin excelență, Gândire prin excelență, Viață prin excelență Inteligibel Geneza și structura sistemului Plotinov Adevăratul cosmos este cel în care fiecare idee evidențiază totul, și invers, în tot ceea ce este Unul, se reflectă reflectarea fiecărei idei Aceasta este lumea frumuseții pure, unde frumusețea este forma esențială Al treilea ipostas: Sufletul Asemenea Unului, care a devenit lumea Formelor și Gândului, și deci Spiritul, pentru a crea universul și cosmosul fizic, a fost necesar să devină Suflet Sufletul curge din Spirit în același mod în care Duhul curge din Unul Este ) activitatea Duhului care o face astfel; ) activitate care curge din Duhul În mod similar relației dintre Duh și Unul (Duhul ca activitate potențială se desfășoară spre contemplarea lui însuși), Sufletul se îndreaptă către Duh, dobândind propriul ipostas, văzând pe Unul în Duh și intrând în contact cu Binele în sine Această cuplare a Sufletului cu Unul-Bine formează una dintre structurile de susținere ale sistemului Plotin, fundația care susține nu numai activitatea creatoare a Sufletului, ci și posibilitatea de întoarcere la Unul Caracterul specific al Sufletului nu constă în gândirea pură (care este esența Spiritului), ci în a da viață a tot ceea ce este sensibil, în a-l ordona, în a-l menține și a-l gestiona "În timp ce Sufletul se uită la ceea ce a fost înainte, se gândește; când se uită la sine, se păstrează; în raport cu ceea ce este după el, sufletul poartă ordine, susținând și direcționând "Dăruind viață, Sufletul este, așadar, începutul mișcării, fiind el însuși pură mișcare Ea este "ultima zeiță", adică ultima realitate inteligibilă, ci o realitate care se învecinează cu sensibilul, fiind cauza acestuia Sufletul, ocupând o poziție intermediară, are "două fețe", deoarece, dând naștere corporalului, dar rămânând o realitate necorporală, dobândește ceva suplimentar poate intra în contact cu orice parte a corpului, fără a deteriora unitatea ființei sale, ceea ce înseamnă că poate găsi totul-în-totul În acest sens, putem spune că sufletul este divizibil-și-indivizibil, unul-și -multiplu Sufletul, prin urmare, este "unu-și-mulți" Duhul este "unu-mulți", în timp ce Originea este doar Una, corpurile sunt întotdeauna multiple Pentru a înțelege mai bine acest lucru, ar trebui să ne amintim că, potrivit lui Plotin, pluralitatea sufletului are două dimensiuni - orizontală Plotin și neoplatonismul nu şi vertical, căci Sufletul este ierarhic: ) există un "Suflet superior", Sufletul ca ipostază pură, rămânând în strânsă unire cu Spiritul; ) există "Sufletul tuturor", adică forța creatoare căreia îi este dator cosmosul, universul fizic; ) în cele din urmă, există suflete particulare care coboară, însuflețind corpuri, stele și ființe vii Este clar că toate sufletele provin dintr-unul, fiind alături de ea în relația "unul-și-mulți", dar și în relația "separat-inalienabil" - sau diferit, dar nu decăzut Strâns legat de "Sufletul Totului" este "physis", sau natura, formând o realitate limită cu aceasta Potrivit lui Plotin, "natura" este o activitate care produce forme senzuale numai în măsura în care acestea intră în sfera contemplării formelor ideale prin Spirit și ideile sale Originea cosmosului fizic Odată cu Sufletul se încheie șirul ipostazelor lumii necorporale și ne întoarcem în lumea sensibilă De ce realitatea nu se termină în necorporal? Care este soarta și valoarea sensibilului? Noutatea lui Plotin constă tocmai în încercarea sa de a deduce materia fără a presupune că aceasta a fost opusă începutului din timpuri imemoriale Materia sensibilă curge din sursa ei ca ultimă posibilitate, adică etapa finală a procesului, în care forța productivă este epuizată până la epuizare Astfel, materia devine o slăbire generală a potenței Unului, aceea prin care este una; cu alte cuvinte, ea este lipsită de Bine În acest sens, materia este, desigur, rea Dar acest rău nu este o forță negativă, ci opusul uneia pozitive Este pur și simplu privarea de pozitiv, deficitul său Materia se numește inexistență, "pentru că este diferită de ființă, ascunsă sub ea" Materia nu se naște de Sufletul Superior, absorbit în întregime în contemplarea activă, ci, așa cum s-a spus deja, ea își formează marginea, extremitatea Sufletului universului, unde deja slăbește, unde este încă capabilă să contemple însuși, dar nu și Duhul Această contemplație slăbitoare este încă aceeași calitativ, omogenă cu cea mai înaltă capacitate, dar se usucă cantitativ, până dispare Astfel, materia este produsă prin activitatea unei forțe contemplative, slăbind atât de mult încât nu se mai poate apela la sursa care a născut-o pentru a o contempla Prin urmare, materia are nevoie de un Suflet care să o formeze, să o conecteze cu ființa Geneza și structura sistemului Plotinov Lumea fizică se naște, așadar, în felul următor: ) în primul rând, Sufletul pune materia, care este situată la periferia cercului de lumină, unde se instalează amurgul; ) atunci acestei materii i se dă o formă care luminează, pe cât posibil, materia, întunericul Evident, aceste două operații pot fi distinse nu cronologic, ci logic Prima acțiune a Sufletului constă în slăbirea contemplației, a doua în refacerea ei Lumea fizică este o oglindă a formelor, care, la rândul lor, formează Idei și, prin urmare, întreaga lume este o formă, totul este un logos Panlogismul și panformalismul lui Plotin sunt totale, după cum reiese elocvent din citatul: "Universul este ținut împreună de la coroană la bază prin conexiuni de forme; în plus, materia însăși - sub formele elementelor, în unele forme - alte forme , în ele - iarăși altele din moment ce materia însăși - forma cea mai de jos, întreaga lume este în întregime o formă, tot ceea ce universal este o formă, modelul ei era deja o formă Cum apare temporalitatea? Temporalitatea se naște din activitatea cu care Sufletul creează lumea fizică (ceva diferit de inteligibil, dar tot în modul eternității) Sufletul, hrănit de dorința de a transfera ceea ce s-a văzut de sus, iese din unitate, extinzându-se în extensie într-o serie de acte care urmează unul după altul în ordine, "întâi" și "mai târziu", care în sfera Spiritul este întotdeauna simultan Sufletul creează viața ca temporalitate, în timp, copiend viața Duhului, care există în modul eternității Viața ca temporalitate se dizolvă în momente succesive, este îndreptată către momentele care vor urma, mereu împovărate de momentele trecute Nașterea și moartea în această perspectivă nu devin altceva decât un joc mobil al sufletului, care, ca într-o oglindă, își reflectă formele; un joc în care nimic nu dispare definitiv, dar totul se păstrează, pentru că "nimic nu poate fi șters din ființă" Cosmosul fizic este perfect dacă judecăm lumea din punct de vedere optic La urma urmei, el este o copie care imită modelul, dar nu modelul în sine Dar aceasta este o imagine mai frumoasă decât originalul Cosmosul, ca toate ipostazele lumii suprasensibile - Nusa - "există pentru El și Îl privește de jos în sus" Spiritualizarea cosmosului de către Plotin se învecinează cu acosmismul: materia este ultima formă, corpul este o formă, lumea este un joc mobil de forme, forma este legată de Ideile Spiritului, iar Duhul este cu Unul Plotin și neoplatonismul Sursele, natura și destinul omului Omul nu se naște atunci când apare în lumea fizică, ci preexistă într-o stare de suflet curat: "Înainte de nașterea noastră, locuiam de sus: eram oameni, hotărâți individual, și chiar zei, suflete curate" Deci de ce coboară sufletele în trupuri? Răspunsul la această întrebare este ambiguu Pe de o parte, Plotin admite coborârea sufletului în corp ca o actualizare a potențialității cosmosului și deci ca o necesitate ontologică În același timp, spune că este "mai bine" să nu te apleci, că acesta este un fel de păcat, "obrăznicie", "prostia" În toate sistemele necreaționiste, originea celor mulți din Unul și infuzia sufletului în trup a rămas întotdeauna problematică Pentru a clarifica problema, Plotin distinge două tipuri de "vinovăție" Prima vină constă în "căderea" însăși, în măsura în care a fost o pedeapsă fatală, involuntară; este o experiență dureroasă de suferință corporală pentru vinovăția perfectă Cu această "cădere" se leagă "voința de apartenență", adică întoarcerea la individualitatea sufletului, când sufletul se unește cu trupul, despre care vorbește Plotin A doua vină a sufletului care a luat trupul este grija exclusivă a acestui trup, cu toate consecințele care decurg: uitarea de sine, propria sa origine, slujirea unor scopuri mai înalte Nu prima, dar este a doua vină care constituie cea mai mare nenorocire pentru suflet, răul asociat cu uitarea propriilor izvoare Omul este în esență un suflet și toate activitățile vieții depind de sufletul său Sufletul este impasibil, "și numai el este capabil să acționeze" Atât senzația, cât și percepția, potrivit lui Plotin, sunt acte cognitive ale sufletului Simțind, corpul nostru suferă de impactul altui corp; dimpotrivă, sufletul nostru începe să acționeze nu numai în sensul imposibilității de a evita corpul, ci chiar în sensul în care își judecă "afectele" Mai mult, după Plotin, sufletul evaluează impresia senzorială primită din influența trupească în termeni de rămășițe și urme în suflet de forme inteligibile Prin urmare, orice percepție pentru suflet este o formă de contemplare a inteligibilului în sensibil Totuși, aceasta nu este încă coroana concepției lui Plotin despre lumea fizică, conform căreia Geneza și structura sistemului Plotinov un roi de trupuri sunt produse ale logosului, adică forme raționale ale sufletului universal În ultima aproximare, ele sunt "gânduri obscure", în timp ce inteligibilul în gânduri sunt "senzațiile luminate" Plotin merge mai departe Sentimentul este posibil numai în măsura în care sufletul inferior, care simte, este legat de sufletul superior, care percepe ideile pure (anamneza platoniciană) Sentimentul sufletului inferior prinde formele senzuale ca radiante, reflectate de lumina care emană din sursa primară - Ideea sufletului superior Memoria, sentimentele, pasiunile, entuziasmul - toate acestea sunt interpretate de Plotin ca activitate a sufletului Cea mai intensă activitate constă în libertatea sufletului și este strâns legată de imaterialitatea lui Libertatea este dorința pasională pentru Bine În timp ce libertatea Unului constă în a te poziționa ca Binele Absolut, libertatea Duhului constă în a rămâne într-o legătură indestructibilă cu Binele, în timp ce libertatea Sufletului constă în atracția către Bine, prin Duh, prin toate nivelurile și pașii Destinul sufletului este de a ajunge la divin Plotin acceptă escatologia platoniciană, argumentând însă că separarea de trup și reunirea cu Unul sunt deja posibile pe pământ Filosofii epocii elenistice au scris multe despre faptul că fericirea completă este realizabilă în dimensiunea pământească Acest lucru este posibil și după Plotin, deoarece în fiecare dintre noi există un element al divinului, transcendent, care ne va reuni, chiar dacă trupul suferă Este clar că o asemenea idee, în ciuda asemănării exterioare, expune punctul de vedere elenistic în goliciunea sa iluzorie, arătând imposibilitatea realizării idealului prin imanență pură, dar numai într-o legătură puternică cu transcendentul Întoarcerea la Absolut și extaz Există mai multe căi de a reveni la Absolut: a) calea virtuții; b) calea erotismului platonician; c) calea dialecticii Totuși, acestor căi tradiționale, Plotin adaugă un al patrulea - calea "simplificarii", "reunificării cu Unul" și "extazului" (unirea mistică) Într-adevăr, ipostazele decurg din Unul printr-un fel de diferențiere, "alternativitate" ontologică, la care se adaugă alternativitatea morală Reuni Plotin și neoplatonismul Relația cu Unul se realizează prin depășirea acestei alterități Și asta pentru că alternativitatea, alteritatea, nu este inclusă în întruparea Unului: "Unul, fiind imun față de celălalt, este prezent pentru totdeauna; suntem aproape de el exact atât cât nu îl avem" A scăpa de alte haine, a fi gol, pentru o persoană înseamnă a se întoarce la sine, la sânul sufletului său; apoi să scape de partea afectivă, și deci, de cuvinte și rațiune discursivă, pentru a se cufunda în cele din urmă în contemplarea Unului Sintagma care rezumă procesul de purificare totală a sufletului, care a vrut să se reunească cu Unul, este aforistică: "Aruncă totul de pe tine" Totuși, eliberarea de toate nu înseamnă în acest context anularea de sine, dimpotrivă, înseamnă a fi umplut de Dumnezeu, extinderea la toate, la Infinit "Crești singur, aruncând totul, iar după un astfel de refuz, "Totul" îți va deveni evident și dacă nu există alte lucruri lângă tine, atunci ai plecat de la ele Nu ești lăsându-L (El este mereu acolo) și nu mergi nicăieri, dar rămânând, deja te-ai întors " Unirea cu Unul Plotin îl numește "extaz" Această stare nu poate fi descrisă ca fiind inconștientă, este mai degrabă hiperconștientă, nu ceva irațional, ci hiperrațional În extaz, sufletul, plin de Unul, se vede în fericirea cerească Fără îndoială, teoria extazului s-a răspândit rapid printre savanții alexandrini și l-a afectat și pe Philon Trebuie avut în vedere că, dacă Filon a înțeles extazul în spiritul biblic ca "har", ca pe un dar gratuit al lui Dumnezeu, atunci Plotin rămâne captiv gândului categoric: Dumnezeu nu dă oamenilor nimic, dar oamenii înșiși pot urca la El și să se reîntâlnească cu El, datorită puterii, abilității și dorinței sale naturale Originalitatea gândirii lui Plotin: Contemplarea creativă În întregul proces de generare metafizică a ipostazelor, există un moment fundamental care coincide cu contemplarea "Totul tinde spre un scop către un fel de contemplare - ființe vii înzestrate cu rațiune, natură - plante și pământ, generate de ea " Am văzut cum Duhul s-a născut contemplând pe Unul, iar Sufletul - contemplând Duhul Dar cum rămâne cu "natura", "practică"? Este "contemplare" și "ceva contemplat" în același timp, pentru că este o formă rațională Și din moment ce contemplația este o formă rațională, este a ta Dezvoltarea neoplatonismului rit Creația este aici clar arătată ca contemplație și atâta timp cât rămâne contemplație pură Aceeași practică, chiar și la un nivel inferior, rătăcirea, încearcă să atingă contemplația Activitatea spirituală, axată pe viziune și contemplare, se transformă, potrivit lui Plotin, în creație Cu cât se arată mai multă activitate în acțiune, cu atât contemplația este mai bogată și mai intensă Ultima fază este tăcerea metafizică În acest context, întoarcerea la Unul prin extaz devine o întoarcere la Bine prin contemplare Extazul este o simplificare în sensul eliminării alterității, al despărțirii a tot ceea ce este pământesc, al contemplației, în care subiectul luminat și obiectul vizibil se fundamentează reciproc După cum spune concluzia Eneadei: "Așa este viața zeilor și a oamenilor binecuvântați dincolo de limitele vieții pământești Zborul unuia către Unul" Dezvoltarea neoplatonismului și sfârșitul filosofiei antice păgâne O viziune generală asupra școlilor neoplatonice, tendințele și reprezentative ale acestora Să rezumăm ceea ce s-a spus deja despre filosofia păgână antică târzie și vom obține următoarea panoramă Prima școală alexandriană, fondată de Ammonius Sak-com, probabil în jurul anului d Hr e A fost reprezentat de nume precum Herennius, Origen Păgânul și Plotin, precum și celebrul scriitor Longinus (poate că Origen Creștinul a fost și un ascultător al lui Amonius) Școala fondată de Plotin la Roma în s-a dezvoltat până în a doua jumătate a secolului al III-lea Această școală a fost glorificată și de Amelie și Porfiry ( - ), acesta din urmă s-a arătat activ în Sicilia Școala siriană, fondată de Iamblichus ( / - ) în jurul anului , s-a dezvoltat până la începutul secolului al IV-lea A fost reprezentat de Teodor de Azinsky, Sopater și Dexippus Plotin și neoplatonismul Școala din Pergamon, fondată de Aedesius, elev al lui Iamblichus, după moartea acestuia Reprezentanții au fost Maxim, Crisantius, Priscus, Eusebiu, Eunapius, împăratul Iulian Apostatul și anturajul său Salustie Prăbușirea școlii a coincis cu moartea lui Iulian în Școala ateniană fondată de Plutarh la începutul secolelor IV-V Cel mai proeminent reprezentant a fost Proclus, printre alții - Domninus, Isidore, Damascius, Simplicius și Priscianus Școala a fost închisă prin edictul lui Iustinian în A doua școală alexandrină, reprezentată de Ipatia, Sinesias din Cirene, Ierocle, Hermias, Amonius fiul lui Hermias, Ioan Filopon, Asclepios, Olimpiodor cel Tânăr, Aelius, David și Ștefan al Alexandriei Această școală a apărut odată cu atenianul, dar a durat până la începutul secolului al VII-lea În ceea ce privește orientarea acestor școli, putem spune următoarele: Plotin cu școala sa (ca și Ammonius) reprezintă o tendință metafizico-speculativă De fapt, discursul filosofic se menține aici în independența lui în raport cu religia "pozitivă", practicile magico-teurgice Totuși, acest lucru este mai adevărat pentru Plotin decât pentru ucenici Școala lui Iamblichus și a atenianului reprezintă, dimpotrivă, o anumită combinație de abordări filozofice și mistico-religio-teurgice Neoplatonismul devine fundamentul și scutul apologetic al religiei politeiste Școala din Pergam accentuează clar momentul religios-teurgic, respingându-l pe cel filozofico-speculativ A doua școală alexandrină tinde să simplifice neoplatonismul Semnificația sa este determinată de contribuția lui Ammonius și a asociaților săi, care au compilat comentarii despre Aristotel, care au ajuns parțial la noi Porfiry a încercat să actualizeze metafizica lui Plotin plasând eneada în vârful ierarhiei, adică trei ipostaze, fiecare dintre ele fiind o triadă Acest lucru dă motive să vedem influența "oracolelor caldeene" Iamblichus a decis să-l dubleze pe Unul în "Primul" și "Al doilea" Mai mult, el împarte ipostazele Spiritului Plotinian în două niveluri - Dezvoltarea neoplatonismului "inteligibil", format din triade, iar mai sus, "intelectual", împărțit tot în triade Între aceste două planuri se află planurile inteligibil-intelectualului și triadicului Ipostazele sufletului îi sunt prezentate atât sub aspect metafizic, cât și religios, în spiritul politeismului Proclus: ultima voce originală a antichității păgâne Proclu s-a născut la Constantinopol în și a murit în O mare parte din moștenirea lui bogată a ajuns până la noi Să ne referim la comentariile la dialogurile platonice, și mai ales la "Teologia platoniciană" și "Fundamentele teologiei" Nu credem că este necesar să expunem aici în detaliu sistemul său complex al lumii inteligibile cu toate diviziunile și subdiviziunile triadice Aceasta nu este măreția lui Proclu El se distinge printr-o înțelegere profundă a legilor care guvernează procesele reale în acel moment, ceea ce este o realizare esențială a neoplatonismului Proclus reușește să definească în detaliu legea naturală de generare a tuturor lucrurilor ca proces de circulație în trei faze: I) top, adică autoconservare, autoconservare a începutului; ) proodos, procesul de emanare a începutului din sine; ) epist-rophe, întoarcere, început spre sine Am văzut deja individuarea acestor momente la Plotin, în al cărui sistem joacă un rol important Proclu merge totuși mai departe decât Plotin, aducând această lege triadică la un nivel speculativ rafinat, exprimând un ritm aparte al realității atât în totalitatea ei, cât și în momentele individuale Unul produce o altă realitate datorită "perfecțiunii și supraabundenței sale de potență" Și astfel, fiecare ființă producătoare, în primul rând, rămâne ceea ce este (tocmai datorită perfecțiunii sale), producătoare, este nemișcată, nimic nu i se poate lua În al doilea rând, "procesul", ieșirea din sine, nu este o tranziție de la unul la altul în sensul că produsul devine o parte separată a producătorului său Este mai degrabă o animație a lui însuși din partea unui generator super-puternic Mai mult, ceea ce este produs este asemănător cu ceea ce l-a produs, dar asemănarea precede neasemănarea: aceasta din urmă constă în faptul că principiul producator este mai puternic decât cel produs Și în al treilea rând, în consecință, lucruri Plotin și neoplatonismul Datele au o afinitate cu cauzele lor, mai mult decât atât, gravitează structural spre ele, căutând contactul, și deci, o "întoarcere" la ele Ipostazele, deci, se dezvăluie pe calea afinității, dar nu a diferenței Procesul triadic este conceput ca un proces circular, dar nu în sensul unei succesiuni de momente; între "egalitatea internă", "proces" și "întoarcere" nu există o împărțire cronologică în "întâi" și "mai târziu", ci există o logică distinsă, ceea ce înseamnă că există o coexistență a momentelor în sensul că orice proces rămâne veșnic , veșnic generează, veșnic se întoarce De asemenea, trebuie subliniat că, conform principiului asemănării, nu numai că cauza rămâne cauza, dar și produsul într-un anumit sens rămâne în cadrul cauzei în momentul generării, pe motiv că "a urma" nu nu înseamnă "a separa", adică a deveni ceea ce - ceva complet diferit A doua lege, strâns legată de prima, este așa-numita "tercet" Multă vreme, oamenii de știință au atras atenția asupra acesteia ca fiind "cheia filozofiei lui Proclus", care, totuși, nu a devenit o opinie comună Abia recent acest "ternar" sau "tercete" a ieșit din nou în prim-plan Toate nivelurile realității, conform lui Proclu, de la incorporal la corporal, sunt formate din două componente esențiale: ) limita, peras, și nelimitat, areopon, sau infinit, care se referă atât la formă, cât și la materie Fiecare ființă, în consecință, este un "amestec", o sinteză a două componente (această teză, evident, din Filebusul lui Platon și doctrinele sale nescrise) Legea "tercete", conform căreia fiecare ființă este nelimitată, infinită și un amestec al ambelor în proporții diferite, este valabilă nu numai pentru ipostaze superioare, ci și pentru suflet, obiecte fizice și matematice - într-un cuvânt, pentru orice fără excepție În acest context, materia (senzorială) apare ca ultimul infinit (sau infinit), ceea ce înseamnă că "într-un anumit sens este fericit" (Plotin, evident, nu a crezut așa), deoarece aceasta este ultima revărsare a Unului în conformitate cu cu legea unitară a realităţii Tratatul Fundamentele teologiei, dedicat ilustrării acestor principii, rămâne cea mai vie dintre toate lucrările lui Proclu Aici filosoful, scuturându-se de îndoielile care dominau Teologia platoniciană, este gata să apere panorama păgână și metafizică Dezvoltarea neoplatonismului theon, unde sunt adunați toți zeii Concentrată doar pe întrebări metafizice, această lucrare a lui Proclu a avut o soartă fericită în Evul Mediu Sfârșitul filosofiei antice păgâne Sfârșitul filosofiei antice își are data oficială - d Hr e , anul în care împăratul Iustinian le-a refuzat păgânilor dreptul de a ocupa clădiri publice, și deci de a avea școli și de a preda În Codul lui Iustinian, printre altele, citim: "Interzicem predarea doctrinelor celor care sunt infectați cu ideile extravagante ale păgânilor răi De aceea, niciunul dintre păgâni nu poate instrui pe cei greșiți care îl urmează, căci corupă sufletele studenților săi Mai mult, niciunul dintre ei nu va primi sprijin public, căci nici scriptura divină, nici edictele de stat nu dau păgânilor dreptul de a obține o licență de acest fel Dacă, totuși, unul dintre ei aici (la Constantinopol) sau în provincie este prins cu încălcarea acestei prescripții și nu se întoarce în sânul Sfintei noastre Biserici, apoi împreună cu familia, soția și copiii, va fi supus sancțiunilor sub formă de privare de proprietate, iar cei care nu se supun va fi trimis în exil Acest document este important pentru înțelegerea faptului că anul este data ultimei pagini a epocii și, ca și alte date care închid sau deschid o epocă, este însoțit de sunetul unei uși care se trântește - un eveniment sau semn extern a ceea ce sa întâmplat deja în realitate Filosofia păgână, din cauza epuizării interne, era deja condamnată Capitolul doisprezece ŞTIINŢA ANTICĂ ÎN ERA IMPERIULUI Declinul științei elenistice Am văzut că înflorirea magică a științei elenistice a fost relativ scurtă, aproximativ un secol și jumătate î Hr e - prima criză a Muzeului și Bibliotecii Ptolemeu Fiscon s-a trezit într-un contrast deprimant cu intelectualii greci și, în calitate de conducător suprem, incapabil să înfrângă rezistența, i-a forțat pe oamenii de știință să părăsească Alexandria Acesta a fost faptul care a marcat despărțirea dintre tronul egiptean și intelectuali Odinioară marea alianță a intrat într-o fază de decadență, care a avut inevitabil un efect deprimant asupra activităților Muzeului și Bibliotecii În anul î Hr e a marcat a doua etapă a crizei În timpul campaniei egiptene a lui Cezar, Biblioteca a fost incendiată, care avea până atunci aproximativ de cărți Și deși mulți dintre ei au fost salvați, pierderile au fost încă grele și ireparabile În anul î Hr e Octavian a cucerit Alexandria, Egiptul a devenit provincie romană Este clar că Alexandria din epoca imperială este chiar și pe departe incomparabilă cu Alexandria din epoca elenistică Roma devine noul centru cu propriile sale interese și propriul climat spiritual Romanii, fiind practicanți, s-au putut concentra asupra concretului, dând rezultate imediate Ei erau străini de spiritul speculativ-teoretic care a hrănit marea filozofie greacă, apoi marea știință elenistică Este clar că noua epocă a fost epoca epigonilor, figuri secundare, dar nu fără excepții notabile în domeniul astronomiei - Ptolemeu în Alexandria și medicinii - Galen la Roma Moștenirea acestor doi oameni mari a format o punte care lega antichitatea de lumea nouă Ptolemeu și sinteza astronomiei antice Viața și scrierile lui Ptolemeu Ptolemeu din Ptolemais (Egiptul de Sus) a trăit probabil ~ d Hr e Printre numeroasele sale lucrări, "Marea Construcție" (sintaxia Megiste) este suma totală a tuturor cunoștințelor astronomice ale lumii antice, precum "Elementele" lui Euclid în matematică "Marea Construcție" (sintaxis Megiste) a fost numită "Almagest" de către matematicienii arabi de la adjectivul "megistos" ("cel mai mare", adică cel mai semnificativ tratat de astronomie) Arabii au făcut o oarecare deformare în transliterarea cuvântului prin adăugarea articolului "al" Dintre celelalte lucrări ale sale, trebuie menționate următoarele: "Ipoteze despre planete, і eografie, і armonie, Optică, Cuaternar Acesta din urmă a servit ca adaos la Almagestul, a avut un mare succes în Evul Mediu și Renaștere, deoarece a combinat cu succes discursul științific, datele despre influența stelelor și predicțiile Sistemul ptolemaic În Almagestul, Ptolemeu este ocupat să perfecționeze imaginea cunoștințelor primite de la Aristotel Științele sunt împărțite în poetice, practice și teoretice Acestea din urmă includ fizica, matematica și teologia (metafizica) Ptolemeu este convins de superioritatea clară a științelor teoretice, matematica în primul rând Teologia are un obiect prea îndepărtat și în înălțimea sa separat de tot ceea ce este sensibil Fizica se adresează lucrurilor în măsura în care sunt subiecte de mișcare De aici și preferința lui pentru matematică "Numai matematica", crede Ptolemeu, "atunci când este abordată cu rigurozitate, oferă celor care o caută o cunoaștere solidă și precisă, deoarece demonstrația, atât aritmetică, cât și geometrică, este obținută în moduri de necontestat" De asemenea, deschide calea către teologie, făcând posibilă abordarea corectă a "activității imobilului", precum și înțelegerea sensibilului și a mobilului, a deplasării și a ordinii mișcării Astronomia, potrivit lui Ptolemeu, are semnificația ei precisă etică și educațională "Pentru cei care sunt capabili să înțeleagă noblețea acțiunii și a caracterului, această știință, ca nimeni alta, va comunica înțelegere Plotin și neoplatonismul după principiul asemănării, ordinii, simetriei, absenței vanității; ritmul maiestuos, care este caracteristic numai divinului, va spori dragostea pentru această frumusețe divină la cei care, făcând-o obișnuință, găsesc frumusețea în dispoziția interioară a sufletului ca esență naturală "Intră în planul teoretic al Almagest, vom vedea următoarea imagine: în ceea ce privește lumea și Pământul, atunci: ) lumea (cerul) este sferică și se mișcă ca o sferă; ) Pământul este de asemenea considerat sferic; ) Pământul este situat în mijlocul lumii pentru a fi în centru; ) în ceea ce privește distanța și dimensiunea, Pământul este în repaus față de sfera stelelor fixe în poziția unui punct, ) Pământul nu funcționează orice mișcare locală, adică este nemișcată Întrucât aceste teze cardinale ale sistemului geocentric au durat până la revoluția copernicană, este necesar să le furnizăm, cel puțin pe scurt, argumentele lui Ptolemeu Faptul că cerul este sferic, că se rotește ciclic, este confirmat de practică și experiență Din timpuri imemoriale, oamenii au fost unanimi în acest sens, observând modul în care Soarele, Luna și alte stele se mișcă de la est la vest, descriind cercuri paralele, cu regularitate și constanță, ridicându-se într-un loc și coborând în altul Centrul unor astfel de revoluții, conform experienței, este întotdeauna același, coincide cu Pământul Orice altă explicație, orice alt tip de mișcare nu oferă o înțelegere a fenomenelor pe care le observăm Că pământul este rotund este dovedit, de exemplu, de faptul că soarele, luna, stelele nu răsare și apune în același timp pentru cei care se află în diferite puncte ale pământului, ci mai întâi pentru locuitorii din ţinuturile estice, apoi pentru vest De asemenea, navigatorii, când merg în lanțuri muntoase sau dealuri, de oriunde ar veni, văd o înălțare în creștere, de parcă s-ar fi umflat marea Dacă este eronat să vorbim despre Pământ ca centru al Universului, multe fenomene rămân inexplicabile: " dacă Pământul nu este centrul întregului, ordinea schimbării zilelor și nopților observată de noi ar fi încălcat Mai mult, eclipsa de Lună nu s-ar putea produce într-o poziție diametral opusă Soarelui, față de toate celelalte părți ale cerului Se știe că interpunerea Pământului între aceste două lumini nu este diametral opusă, ci este separată printr-un interval mai jos într-un semicerc " Ptolemeu și sinteza astronomiei antice Că Pământul este comparabil spațial cu un punct în raport cu sfera stelelor fixe este dovedit, printre altele, de faptul că din orice punct de pe Pământ, mărimile stelelor și distanțele dintre ele sunt fixate prin observatori ca egali Pământul este staționar în centru, deoarece acesta este punctul în care cad toate corpurile grele Unii susțin că Pământul se rotește pe axa sa de la vest la est, descriind un cerc într-o zi Dacă ar fi așa, atunci mișcarea trebuie să fie foarte rapidă, atunci toate corpurile care nu au sprijin pe Pământ ar trebui să se miște într-un mod vizibil în direcția opusă; în plus, ar fi imposibil să vezi norii mergând spre est, totul s-ar repezi și s-ar zbura, dispărând din zona de vizibilitate, iar mișcarea Pământului ar depăși totul cu propria viteză Și dacă presupunem că aerul se rotește împreună cu corpurile, atunci în acest caz totul ar părea static, nimic nu ar trece sau nu s-ar întoarce Cerul este format din eter, este prin natura sa sferic si indestructibil Mișcarea de rotație a sferei concentrice eterice, pe care sunt fixate stelele, este completată de mișcarea Soarelui, a Lunii și a altor cinci planete pe baza explicațiilor lui Hipparchus cu adaosuri Rămâne necesar să explicăm toate "fenomenele" recurgând la mișcări uniforme și circulare, după caz, naturii obiectelor divine Cele două noi tipuri de mișcare circulară sunt: ) orbitele excentrice (unde centrul nu coincide cu Pământul); ) orbite epiciclice (cu două orbite rotative) Epiciclurile, corelate cu orbitele excentrice față de Pământ, numărate corect, au oferit o explicație geometrică pentru toate fenomenele pe care planetele par să le devieze Ptolemeu a îmbunătățit astfel schemele explicative ale lui Hiparh Mișcările planetelor se datorează "forței vitale" cu care sunt înzestrate de natură Aceasta a rezolvat problema tradițională a "motoarelor" (încă din Aristotel) Inteligența și talentul cu care Ptolemeu a făcut calcule, jucând epicicluri și excentrici, i-au oferit un succes fără precedent în domeniul astronomiei, nimeni nu i-a contestat autoritatea timp de secole! Eleganța modului său de a îmbina raționalismul geometric cu doctrina influenței stelelor asupra vieții umane a tradus în termeni de limbaj matematic credința profundă inerentă spiritului grec în soartă, care guvernează totul Plotin și neoplatonismul Galen și sinteza medicinei antice Viața și scrierile lui Galen Galen s-a născut în Pergamon în jurul anului d Hr e , Aici și-a început studiile, iar apoi le-a continuat la Corint și Alexandria În s-a întors la Pergamon, unde o vreme a fost doctor al gladiatori În , Galen a venit la Roma, unde a stat aproximativ trei ani; iar când a izbucnit epidemia acolo, s-a grăbit înapoi la Pergamon Apoi, la Smirna, a ascultat prelegerile platonicianului media Albinus, de la care a învățat multe În , împăratul Marcus Aurelius l-a invitat pe Galen la Roma ca medic personal în campaniile sale împotriva germanilor O serie de evenimente neprevăzute l-au forțat pe împărat să se întoarcă la Roma, unde Galen s-a stabilit ca medic sub Commodus, fiul împăratului Ca medic de curte (și a rămas așa chiar și după moartea lui Marcus Aurelius), Galen și-a dedicat tot timpul cercetării și compilării de cărți Faima lui era atât de grandioasă încât chiar și în timpul vieții au apărut falsificări, semnate cu numele său Galen însuși a povestit cu nedissimulat plăcere povestea, despre care a fost martor ocular, cum odată într-un magazin un roman educat a demascat un librar; a strigat că cartea, pe care voia s-o vândă ca a lui Galen, era scrisă într-o greacă atât de rea, încât nu merita condeiul lui Galen Galen a murit în jurul anului Moștenirea sa literară este incomensurabilă, câteva mii de pagini Multe dintre ele s-au pierdut, dar un număr semnificativ dintre ele au supraviețuit (aproximativ o sută de nume) Catalogul editat și numit de însuși Galen "Cărțile mele" cuprinde: ) scrieri terapeutice; ) cărți despre teoria prognozei; ) comentariu la Hipocrate; ) lucrări polemice împotriva lui Erasistrat; ) cărți legate de Asclepius; ) lucrări dedicate diferitelor metode medicale; ) cărți folosite în evidență; ) cărți de filozofie morală; ) cărți despre filosofia lui Platon; ) cărți legate de filosofia lui Aristotel; I) cărți privind neînțelegerile cu filosofia stoicilor; ) lucrări despre filosofia lui Epicur; ) cărți despre argumente gramaticale și retorice Printre lucrările sale cele mai semnificative vom numi: "Procese anatomice", "Utilitatea pieselor", "Abilități naturale", Galen și sinteza medicinei antice "Metoda terapeutică", "Ghidul didactic de medicină", "Comentariul despre Hipocrate" Noua figură a medicului: un medic adevărat trebuie să fie un adevărat filozof Galen își propune să restaureze imaginea antică a unui medic, exemplu demn al căruia, de altfel, Hipocrate a fost o paradigmă vie Medicii vremii sale, care i-au întors spatele lui Hipocrate, Galen face trei acuzații grave: ) ignoranță, ) corupție, ) dezbinare absurdă El vede ignoranța noilor medici în faptul că ei: a) nu se deranjează cu cunoașterea metodică a naturii corpului uman; b) ca urmare, nu știu să distingă bolile după genuri și tipuri; c) nu au concepte logice distincte, fără de care nu pot face diagnostice corecte După ce au pierdut toate acestea, arta de a vindeca devine o practică empirică târâtoare Corupția medicilor constă în: a) neglijența obligațiilor; b) sete nesăţioasă de bani; c) în lenea şi lenevia spiritului Aceste vicii implică atrofia minții și a voinței medicului "O persoană care vrea să devină un medic adevărat", scrie Galen, "nu numai că disprețuiește bogăția, dar este extrem de obișnuită cu supraîncărcarea, iubește ritmul intens al muncii Este imposibil de imaginat că un astfel de muncitor își poate permite să obțină bea, mananca in exces, rasfata-te in placeri Venus - pe scurt, pentru a-ti servi corpul inferior Toate acestea pentru ca un medic adevarat este un prieten al moderatiei, precum si al adevarului Genii pe scara lui Fidia printre sculptori, Apele printre pictori, Hipocrate printre medici nu mai apar din cauza corupției Ar fi posibil, după ce a studiat tot ce a descoperit de Hipocrate, să-și dedice restul vieții aplicării cunoscutului, să descopere cei dispăruți Și acesta ar fi scopul medicinei Dar, adaugă el, "este imposibil, considerând bogăția cea mai valoroasă dintre virtuți, studierea și aplicarea artei nu în folosul oamenilor, ci de dragul profitului, să-și atingă scopul" În ceea ce privește împărțirea în secte, trebuie amintit că deja după Erasistrat, medicina a cunoscut o scindare, în urma căreia au apărut trei poziții: a) așa-numiții "dogmaști", care susțineau că boala cauzatoare iar factorii de vindecare sunt în întregime determinați de minte; b) aşa-numiţii "empirişti", care credeau că arta vindecării se bazează întotdeauna şi numai pe experienţa pură; c) așa-numiții "metodiști" (așa este a lor Plotin și neoplatonismul definirea și autosepararea de "dogmaști"), dimpotrivă, care considerau la baza artei medicale unele concepte foarte simple (schematic "izolare", "reducere" etc ) Galen respinge toate cele trei poziții, văzând un mare pericol în superficialitatea lor Metoda sa corelează momentul logic cu cel experimental, presupunând că ambele sunt la fel de necesare Mare construcție enciclopedică a lui Galen și a componentelor sale Meritul lui Galen este de a da o nouă formă cunoștințelor deja cunoscute Realizările sale pot fi rezumate astfel: a) studii anatomice obţinute de medicii Muzeului Alexandrin şi rezumate de acesta; b) elemente de zoologie și biologie, preluate de la Aristotel, date și adaptate în contextul teleologismului strict; c) teoria elementelor, calităţilor şi fluidelor sistemului hipocratic; d) teoria "căldurii înnăscute" și "pneuma" (o idee modificată a lui Posidonius); e) ideile lui "Timaeus", citite în cheie media-platonică (preluate din Albinus), ca schemă generală și bază a unei enciclopedii medicale La toate acestea trebuie adăugat conceptul teologic al lui Galen însuși, refractat în mod specific în tradiția platonico-aristotelică În ceea ce privește anatomia, este evident că Galen a primit o pregătire solidă în procesul de autopsie și vivisecție (experimente pe maimuțe și chiar pe elefanți), aceasta reflectă tratatul său "Procese anatomice", întocmit din rezultatele propriilor sale experimente În ceea ce privește teoria elementelor, calităților și lichidelor, în tratatul "Despre natura omului" o dezvoltă și o completează cu teoria temperamentelor, devenită celebră Din cele patru elemente și cele patru calități - rece, cald, uscat și umed - corelate corect, totul vine "Temperamentul" nu este un simplu amestec al acestora, ci unul în care există o întrepătrundere a absolut toate părțile amestecului Calitatea specifică a oricărui corp rezultă din "înmuierea cu succes" a calităților opuse, aceasta coincide cu ceea ce clasicii numeau "măsură adevărată" "Teramentul bun" al unei persoane este rezultatul "temperamentului bun", proporționalitatea diferitelor părți ale corpului "Lichidele", adică sângele, flegmă, bila galbenă și bila neagră, nu sunt elementele originale Galen și sinteza medicinei antice polițiști, dar provin din alte elemente și calitățile lor Sunt predominant umede, uscate, calde sau reci, dar nu în sens absolut, ci mai degrabă în sensul predominării uneia dintre caracteristici În ceea ce privește conceptul teleologic al lui Galen, aceasta este absolutizarea principiului finalismului, care este prezentat într-un mod special în Fedonul lui Platon, precum și maxima aristotelică: "Natura nu face nimic în zadar" Iată o judecată din tratatul "Despre utilitatea pieselor": "Primul motiv pentru tot apare, după cum a notat Platon, sub forma unui scop de acțiune Prin urmare, dacă ai fost întrebat de ce mergi la piață, nu poți da un răspuns inteligent, neglijând acest motiv; ar fi ridicol cine, în loc să explice că vrea să cumpere ceva sau un sclav sau să cunoască un prieten, ar izbucni într-o tiradă că are două picioare care îl pot ține pe pământ și deplasați-vă în jur ați avea o condiție instrumentală, necesară, dar nu o cauză Și încă o judecată a lui Galen, concentrând esența gândului său: "Am arătat destul de clar că niciuna dintre părțile destinate vieții, la fel ca nici una destinată unei vieți mai bune, nu poate fi creată altfel, mai bună decât ceea ce este" Finalismul este cel care vine de la Arhitectul Divin, "arta Naturii" Este în orice: în om, în animale, în insecte "Orice animal doriți să dezintegrați", scrie Galen, "veți fi uimit de pricepere, precum și de înțelepciunea Creatorului său și, cu cât este mai mic, cu atât mai mare va fi uimirea, similară cu cea provocată de cele mai fine sculpturi de maeștri " Tratatul despre care vorbim poate fi comparat cu un imn grandios către Dumnezeu, cu un epod Se știe că astfel de versuri erau compuse de poeți meli, unde strofa și antistrofa erau urmate de epodul, când înaintea feței altarului toată lumea cânta, lăudând Zeii Momente axiale ale teoriilor medicale ale lui Galen Doctrina lui Galen despre "abilitățile naturale", căreia îi este dedicat un întreg tratat, apare ca completarea teoriilor antice Toate lucrurile provin din patru calități care interacționează între ele prin capacitatea lor specifică inițială Orice organism se naște, se dezvoltă în conformitate cu activitatea specifică Această activitate este supusă unei reguli stricte Plotin și neoplatonismul natura, iar Galen o numește "capacitate" Sunt foarte multe abilități: capacitatea de circulație a venelor, capacitatea digestivă a stomacului, capacitatea de pulsare a inimii etc Galen le-a studiat și le-a sistematizat pe toate Există două dintre ele de bază: "retractarea", adică una, datorită căreia ceva este asimilat, devine propriu, și "împingerea afară", adică cel care nu acceptă, lasă ceva străin Această doctrină a lui Galen, în contextul "simpatiei" globale a diferitelor organe și a diferitelor părți între ele, era de o importanță fundamentală, deoarece, în conformitate cu aplicarea ei precisă, ea garanta succesul în cadrul teoriei finalismului ca întreg A doua sa teorie se bazează pe diviziunea platoniciană a sufletului: ) rațional, ) excitabil (furios), ) poftitor Mai mult, Galen introduce acest lucru într-un nou context antropologic, anatomic și fiziologic Sufletul rațional stă în creier, sufletul excitabil stă în inimă (centrul emoțiilor), iar sufletul poftitor stă în ficat Sufletul rațional are ca vehicul pneuma animală sau psihică (respirație, aer) care circulă prin sistemul nervos (susținută de inhalarea aerului) În plus, există pneuma vitală, care circulă în inimă și în artere; Galen este precaut în a accepta ipoteza "pneuma naturală", care trebuie să fie conținută în ficat și vene, unde sângele circulă în timpul alimentației O astfel de lectură a lui Platon înseamnă evident materializarea sufletului, căci sufletul rațional acționează ca o funcție a creierului, altele - a inimii și ficatului Fiind închise în cadrul organismului, ele sunt corelate prin pneuma psihică și vitală, înzestrată cu căldură și sânge înnăscute Motive pentru marele succes al lui Galen Sistematizarea grandioasă a cunoștințelor în cadrul medicinei și disciplinelor sale, o schemă teoretică clară, înaltul înțeles religios și moral al învățăturilor filozofice ale lui Galen i-au oferit o glorie nestingherită în Evul Mediu și Renaștere Cu toate acestea, aceeași nenorocire i s-a întâmplat lui Galen ca și lui Aristotel: teoria sa a devenit o dogmă și, repetă de literaliști, a fost pervertită de oameni pe jumătate educați în chiar miezul ei Greșelile sale au fost păstrate cu sârguință și transmise mai departe, devenind în cele din urmă un obstacol serios în calea progresului medicinei Este necesar, totuși, să distingem Galen de Galenism, ca Aristotel de Aristotelism Cum, în epoca modernă, era necesar să-l infirmăm pe Aristotel pentru a Galen și sinteza medicinei antice pentru a distruge aristotelismul, a fost, de asemenea, necesar să-l provoc pe Galen pentru a înlătura galenismul Cu atât mai puțin motiv astăzi pentru a contesta semnificația istorică excepțională a acestui gânditor Sfârșitul marilor școli științifice ale Alexandriei și declinul științei lumii antice Unii dintre creștini au văzut instituțiile științifice ale Alexandriei ca pe o amenințare, pentru că un mod de viață bazat conceptual pe religia păgână coexista cu un înalt nivel de cultură Episcopul Theophilus a provocat în un jaf al Bibliotecii, soldând cu pierderi grele Dar mahomedanii au fost cei care, după ce au cucerit Alexandria, au distrus complet Biblioteca în , considerând orice carte ca un gunoi inutil, dacă nu era Coran, a fost cu adevărat o lovitură de moarte Nimeni nu poate aprecia consecințele groaznice ale acestor evenimente Cu toate acestea, trebuie reținut următoarele Cărțile Bibliotecii din Alexandria erau suluri, foarte voluminoase și incomod de folosit Prin urmare, la Pergamon, până atunci, o revoluție "de hârtie" se maturizase Exportul de papirus, care era atunci cel mai valoros material pentru scris, a fost interzis din Egipt Oamenii de știință din Pergamon (un rival al Alexandriei), mânați de nevoie, au descoperit un material (din pielea animalelor) și mai potrivit, care a fost numit "pergament" după locul său de origine Apariția sa datează din a doua jumătate a secolului I d Hr e Răspândit în următoarele trei secole, pergamentul devine un material mai practic și mai durabil decât sulurile De atunci, manuscrisele de pergament au păstrat tot ce a ajuns până la noi din lumea antică Revenind la Alexandria, remarcăm schimbările ireversibile care au însemnat o criză, pierderea numelor strălucitoare și a descoperirilor Cu toate acestea, Alexandria a rămas multă vreme un important centru filozofic S-a discutat deja despre școala lui Amonius (secolele II și III d Hr ) și despre școala comentatorilor neoplatoniști (secolele IV-V) Alexandria a văzut, de asemenea, prima încercare de îmbinare a filozofiei grecești cu Philo din Alexandria biblic în prima jumătate a secolului I d Hr e Dar așa Plotin și neoplatonismul Școala de Catehism a fost deosebit de renumită în Alexandria, de la sfârșitul secolului al II-lea a încercat să unească filozofia elenistică și creștinismul Aici s-a născut Patristika, care a devenit baza gândirii europene medievale, despre care vom vorbi pe larg și cu toată minuțiozitatea EVUL MEDIU "f" - • - - - - ■- ch^* • "g^-, * р^Ф іШН Prelegere la o universitate medievală Top: fragment dintr-un sarcofag din secolul al XIV-lea (Siena, Universitate) Jos: basorelief al sculptorului Cellino din secolul al XIV-lea, (Pistoia, Catedrală) Partea a șaptea REVOLUȚIA SPIRITUALĂ A MESAJULUI BIBLIC Adevărat, adevărat, vă spun că oricine nu se va naște din nou nu va putea vedea Împărăția lui Dumnezeu Evanghelia după Ioan Moise (fragment din fresca lui Rafael "Disputa") Capitolul treisprezece BIBLIA SI MESAJUL EI Structura și sensul Bibliei Cărțile care compun Biblia Cuvântul "Biblie" provine din greacă biblia, care înseamnă "cărți" (singular billіop), apoi transliterația prescurtată "Biblie" a fost fixată în latină și limbile moderne De fapt, Biblia nu este o singură carte, ci o colecție de cărți, fiecare având propriul nume și caracteristici specifice Toate cărțile sunt diferite ca volum, stil literar și compoziție Aceasta este o "colecție de colecții" de cărți, pentru unele dintre ele, la rândul lor, conțin o serie de cărți Cărțile Bibliei sunt împărțite în două grupe: a) Vechiul Testament - compilat între și î Hr e ; cu toate acestea, primele sale cărți au o tradiție orală străveche, b) cărțile Noului Testament datează din secolul I n e și dedicat noului mesaj al lui Hristos Cărțile Vechiului Testament sunt recunoscute de Biserica Catolică ca fiind canonice, ele trebuie acceptate de credincios ca adevăr al credinței; total de carti: Acest canon a fost adoptat de creștini în secolul al IV-lea și sancționat de Conciliul de la Trent Protestanții acceptă canonul evreiesc ev- Cărți istorice sau Pentateuhul lui Moise, Tora sau Legile Geneza Exod Levit Numere Deuteronom Iisus Novin Judecătorii lui Israel Rut mesaj biblic Aceste patru cărți sunt numite în mod colectiv "Cartea Regilor" Samuel, bk I Samuel, carte II I Regate, carte I Regate, carte II Cartea Cronici (Cronici) I Cronici Aceste două cărți se mai numesc și "Ezra" I și II Ezra Neemia Tobit Judith Estera Macabei, bk I Macabei, bk II Iov Psaltirea Cărți didactice sau poetice Proverbele lui Solomon Eclesiastul Cântarea Cântărilor Înțelepciunea Eclesiastul Isaia Ieremia Cărți profetice sau "Marii profeți" Plângerile lui Ieremia Baruc Ezechiel Daniel Structura și sensul Bibliei Profeți minori" (conform volumului scris) Osea Amos Ioel Obadia Ion Mica Naum Habacuc Sofonia Hagai Zaharia Maleahi Rhea recunoaște doar de cărți (împărțite în "Tora", "Profeți", "Cărți"), excluzând cărțile "Tobit", "Judith", "Macabei", "Înțelepciunea", "Eclesiastic", "Baruch", adică e cărți inițial cunoscute sau editate în limba greacă Astăzi, însă, s-a stabilit că această restricție se întoarce la fariseii din Palestina, care credeau că după Ezra nu se mai poate vorbi de inspirație divină, dar alte comunități evreiești au inclus unele dintre aceste cărți în canon Într-adevăr, descoperirile făcute în la Qumran au scos la lumină multe cărți aparținând comunității evreiești din epoca lui Hristos, printre care "Tobit" și "Eclesiastic" Cărțile Noului Testament recunoscute ca fiind canonice pot fi împărțite după cum urmează: Savanții din zilele noastre sunt destul de siguri că cartea Evrei nu a fost scrisă de Pavel, deși autorul era foarte apropiat de Pavel în spirit Patru Evanghelii și Fapte ale Apostolilor Evanghelia după Matei Evanghelia după Marcu Evanghelia după Luca Evanghelia după Ioan Faptele Sfinților Apostoli mesaj biblic Romani Primul Corinteni Al doilea Corinteni Galateni Efeseni I Filipeni Corpusul epistolelor Sfântului Pavel (sau cele atribuite lui) Coloseni Tesaloniceni Tesaloniceni Timotei Timotei Tit Filimon Evrei Iacov Petru întâi Șapte epistole ale apostolilor (sau atribuite apostolilor) Petru - Ioan Ioan Ioan Iuda Mesajul profetic al lui Ioan Teologul Apocalipsa Textele Bibliei sunt compilate în trei limbi: ebraică (cea mai mare parte din Vechiul Testament), o mică parte în aramaică și greacă (unele texte din Vechiul și întregul Noul Testament) Doar Evanghelia după Matei pare să fi fost compusă mai întâi în aramaică și apoi tradusă în greacă Structura și sensul Bibliei Cele mai importante dintre toate sunt cele două traduceri de bază - traducerea greacă a întregului Vechi Testament (Septuaginta, adică "traducerea celor șaptezeci"), începută la Alexandria în timpul domniei lui Ptolemeu-Filadelf ( - î Hr ), care a rămas autoritar în zona culturală greacă atât pentru evrei, cât și pentru greci Din secolul al II-lea d Hr e Biblia a fost tradusă și în latină de către Sf Ieronim (între și ) Această versiune este acceptată oficial de Biserica Catolică și este cunoscută ca Vulgata (Vulgata ca traducere latină general acceptată) Conceptul de "Legământ" Deci, cele două părți ale Bibliei sunt numite Vechiul și Noul Testament Deci, ce este un legământ? Acest termen corespunde cu grecescul diatheke, adică un legământ, un legământ, care a fost oferit de Dumnezeu lui Israel Inițiativa acestei uniri este unilaterală, adică a depins în întregime de Dumnezeu, de bunăvoința lui curată, de voința Dătătorului Iată câteva dintre cele mai notabile cuvinte: În Geneza , după potop, Dumnezeu i-a spus lui Noe: "Iată, Eu stabilesc legământul Meu cu tine și cu urmașii tăi după tine Eu stabilesc legământul Meu cu tine, că orice făptură nu va mai fi nimicită apele potopului și nu va mai fi potop care să nimicească pământul" (Gen , I) În cartea Ieșire citim rânduri și mai elocvente despre alianța lui Dumnezeu cu Israel pe muntele Sinai: "Și a venit Moise și a spus poporului toate cuvintele Domnului și toate legile; și tot poporul a răspuns cu un glas: și a zis: "Vom face tot ce a spus Domnul și Moise a scris toate cuvintele Domnului și, scuzându-se dis-de-dimineață, a ridicat sub munte un altar și douăsprezece pietre, după numărul celor douăsprezece seminții ale lui Israel Şi a luat jumătate din sânge, a turnat-o în vasele şi a stropit cu cealaltă jumătate pe altar, zicând: "Iată sângele legământului pe care Domnul l-a făcut cu voi cu privire la toate aceste cuvinte" (Exodul : ) - ) mesaj biblic Cuvintele profetului Ieremia ( , - ) promit un "nou legământ": "Iată, vin zile, zice Domnul, când voi face un nou legământ cu casa lui Israel și cu casa lui Iuda , nu ca legământul pe care l-am făcut cu părinţii lor în ziua aceea când i-am luat de mână ca să-i scot din ţara Egiptului: pe care l-au încălcat legământul Meu, deşi am rămas în alianţă cu ei, zice Domnul Acesta este legământul pe care îl voi încheia cu casa lui Israel după acele zile, zice Domnul: Al Meu în lăuntrul lor, și îl voi scrie în inimile lor, și Eu voi fi Dumnezeul lor și ei vor fi poporul Meu, și nu se vor mai învăța unul pe altul, frate cu frate, și nu vor zice: "Cunoașteți pe Domnul", căci toți înșiși Mă vor cunoaște, de la puțin până la mare, zice Domnul, că le voi ierta fărădelegile și Eu nu-și vor mai aduce aminte de păcatele lor" Autorul Epistolei către Evrei ( , I- ) explică în felul acesta sensul noului legământ: "Dar Hristos, Marele Preot al celor bune ce vor veni, a venit cu un cort mai mare și mai desăvârșit, nu făcută cu mâinile, adică nu dintr-o asemenea dispensă, și nu cu sânge de capre și căci dacă sângele taurilor și caprelor și cenușa junincilor, prin stropire, sfințește pe cei pângăriți, pentru ca trupul să fie curat, cu atât mai mult este sângele lui Hristos, care prin Duhul Sfânt S-a oferit pe Sine însuși fără prihană lui Dumnezeu, El ne va curăța conștiința de faptele moarte, pentru a sluji Dumnezeului viu și adevărat! Și de aceea El este mijlocitorul noului legământ, pentru ca , ca urmare a mortii Lui, care a fost pentru izbavirea de crimele savarsite in primul legamant, cei chemati la mostenirea vesnica primesc fagaduinta, pentru ca, acolo unde testament, acolo este necesar ca moartea testatorului sa urmeze testamentul este valabil după morți; nu are efect când testatorul este în viață De aceea, primul testament nu a fost întărit fără sânge Căci Moise, după ce a rostit toate poruncile potrivit legii înaintea întregului popor, a luat vițeii de sânge și capre cu apă și lână stacojie și isop și a stropit și cartea însăși și tot poporul, zicând: "Acesta este sângele legământului pe care v-a poruncit Dumnezeu" De asemenea, a stropit cu sânge cortul și toate vasele liturgice Și aproape conform legii, totul se curăță cu sânge, iar fără vărsare de sânge nu există iertare În Evanghelia după Matei ( , ), gura lui Hristos spune: " Și luând paharul și mulțumind, le-a dat și le-a zis: beți din toate, căci acesta este sângele Meu al celui nou legământul, care este vărsat pentru mulți pentru iertarea păcatelor " Structura și sensul Bibliei Inspirația Bibliei Există nenumărate referiri în Biblie la inspirația divină a scrierii și găsim chiar și poruncile lui Dumnezeu de a scrie ceea ce s-a spus: "Și Domnul i-a spus lui Moise:" Scrie asta în cartea amintirii "(în "Ieșirea") În Cartea profetului Isaia citim: "Du-te acum, scrie cu ei aceasta pe tablă și scrie-o într-o carte, ca să rămână pentru vremea viitoare, pentru totdeauna, pentru totdeauna sculptați-o în bronz"( , ) În Apocalipsa Sfântului Ioan Teologul (Apocalipsa, - I) citim: "Eu, Ioan, fratele tău și partener în necazuri și în împărăție și în răbdarea lui Isus Hristos, am fost pe insula numită Patmos, pentru Cuvântul lui Dumnezeu și pentru mărturia lui Isus Hristos Eram în duh duminică și am auzit în spatele meu un glas tare, ca o trâmbiță, care spunea: Eu sunt Alfa și Omega, Cel dintâi și Cel de pe urmă; scrie ce vezi într-o carte și trimite-o la bisericile care sunt în Asia: la Efes, la Smirna, la Pergam, la Tiatira, la Sardes, la Filadelfia și la Laodiceea În cartea profetului Ieremia este subliniată divinitatea sursei: "Tu vei fi gura Mea" În Epistola a II-a a lui Petru ( , - ): "Și, de altfel, avem un cuvânt profetic foarte sigur; și bine faci să te întorci la el, ca la o lampă care strălucește într-un loc întunecat, până va începe ziua până la zori și steaua dimineții răsare în inimile voastre, știind în primul rând că nicio profeție din Scriptură nu poate fi rezolvată de unul singur, căci profeția nu a fost rostită niciodată din voia omului, ci oamenii sfinți ai lui Dumnezeu au spus-o, fiind mișcați de Sfântul Spirit Sfânta Evanghelie după Luca ( , ) afirmă că Mesia, "începând de la Moise, de la toți profeții le-a explicat cele spuse despre El în toată Scriptura", ceea ce este confirmat și de Apostolul Pavel În cele din urmă, găsim instrucțiunile directe ale lui Dumnezeu în Exod ( : ): "Și Domnul a zis lui Moise: "Suie-te la Mine pe munte și fii acolo; și-ți voi da tablele de piatră, legea și porunci, pe care le-am scris ca să le învăț "Atunci Domnul i-a zis lui Moise: ciopli-ți două table de piatră, asemănătoare celor dintâi, și voi scrie pe aceste table cuvintele care erau pe tablele dintâi, care ai spart " Idei biblice fundamentale de importanță filozofică care se ridică deasupra orizontului grecesc Sensul revoluționar al mesajului biblic Astfel, Biblia ne apare ca "cuvântul lui Dumnezeu" și, ca atare, este un obiect al credinței Oricine crede că se poate pune credința și poate citi Biblia cu ochii unui savant, așa cum este posibil în raport cu textele lui Platon și Aristotel, comite o vivisecție nefirească a spiritului, separându-l de text Biblia își schimbă drastic sensul în funcție de cine o citește, crezând sau nu crezând că este "cuvântul lui Dumnezeu" Oricum ar fi, totuși, nefiind filozofie în sensul grecesc al termenului, viziunea generală a realității și a omului în contextul Bibliei conține o serie întreagă de idei fundamentale, în primul rând de natură filozofică Mai mult decât atât, unele dintre aceste idei sunt atât de puternice încât răspândirea lor atât printre credincioși, cât și printre necredincioși a schimbat ireversibil fața spirituală a lumii occidentale Se poate spune că cuvântul lui Hristos, cuprins în Noul Testament (care încununează profețiile Vechiului Testament), a întors toate conceptele și problemele pe care le punea filozofia în trecut, definind formularea lor în viitor Cu alte cuvinte, mesajul biblic i-a transformat pozitiv atât pe cei care l-au acceptat, cât și pe cei care l-au respins, în primul rând în sens dialectic, antitetic (în funcția unei teze negate), dar și într-un sens mai general, denotând un orizont spiritual care nu poate fi abolire De remarcate sunt cuvintele lui Benedetto Croce: "De ce nu ne putem numi creștini", al căror sens este că creștinismul, odată apărut, a devenit un orizont inviolabil, unul din care este imposibil să ieșim și să fim afară Astfel, după difuzarea mesajului biblic, au devenit posibile trei poziții: a) o căutare filozofică a distingerii a două sfere - rațiunea și credința; ) a filozofa în afara credinței și împotriva credinței; c) filosofând în credinţă Filosofarea care ignoră credința în sensul că mesajul biblic nu se face niciodată cunoscut în istorie nu mai este posibilă Idei biblice de importanță filozofică Monoteism Filosofia greacă a ajuns să înțeleagă unitatea divină ca un întreg care acceptă și absoarbe multe entități, forțe și manifestări, diverse trepte și niveluri de ierarhie Înțelegând unicitatea lui Dumnezeu nu o găsim în dilema: Dumnezeu este unul sau mai mulți Numai în mesajul biblic există o înțelegere a lui Dumnezeu ca unic și unic Că o astfel de idee, că monoteismul este departe de a fi un concept spontan, nu este ușor de înțeles pentru un om, este evident din textul: "Nu vei avea alt Dumnezeu decât Mine", precum și din amintirile constante ale amenințării a idolatriei (ceea ce înseamnă întotdeauna o întoarcere la politeism) Cu această înțelegere a Dumnezeului unic, infinit în potențial, radical diferit de orice altceva, s-a născut o nouă înțelegere a transcendentului, care exclude orice posibilitate de a implica orice altceva prin "divin" Platon și Aristotel au numit stelele "divine", Platon a numit cosmosul "Dumnezeu vizibil", iar în "Legi" au dat motive să numească o astfel de religie astrală Biblia subminează orice formă de politeism și idolatrie, refuzând să facă compromisuri cu ele "Și când îți întorci ochii spre cer și vezi soarele, luna, stelele și tot ce este pe cer, nu te lăsa ademenit și nu te închina de el" Transcendența Dumnezeului unic este absolută, total diferită de orice altceva Un astfel de Dumnezeu era categoric de neconceput în cadrul filozofiei grecești Creaționismul Am avut deja ocazia să apreciem cât de diferite au fost soluțiile la problema "surselor ființei" în filosofia greacă: de la Parmenide, care a rezolvat problema negând orice formă de devenire, până la pluraliști, care vorbeau despre " reunificarea" și "combinațiile" de elemente eterne, de la Platon cu ideea sa despre Demiurg și activitatea demiurgică până la Mișcarea Perpetuă aristotelică, de la monismul panteistic al stoicilor până la "procesualitatea metafizică" a lui Plotin Am văzut și aporii cuibărite în aceste decizii Biblia, dimpotrivă, vorbește despre "creație", după cum se spune, din prag "La început Dumnezeu a făcut cerurile şi pământul" (Geneza : ) Și creat prin "cuvânt" Dumnezeu a spus că totul a apărut Ca orice altceva Dumnezeu l-a creat direct pe om: "Și Dumnezeu a spus: mesaj biblic creăm un om " În același timp, El creează din nimic: nu există nimic anterior, nici Demiurgul platonician, nici alți intermediari Din nimic Acest concept de "creare din nimic" taie decisiv nodul gordian al aporiei, care, începând cu Parmenide, a chinuit ontologia greacă Dumnezeu creează liber, dă naștere la toate printr-un act pur de voință, o poruncă a binelui Totul este dat viață ca un dar altruist Prin urmare, creația este pozitivă, pentru că este îndatorată voinței bune Iar Demiurgul lui Platon din "Timaeus", arhitectul lumii, l-a sculptat după legea binelui, dar aici observăm o legătură mai strânsă între conceptul de creație și conceptul de bine Creaționismul într-un mod special rezolvă problema filosofiei antice: cum și de ce multe lucruri se nasc din Unul, iar finitul din infinit Într-un anumit sens, cuvintele "Eu sunt cine sunt", rostite de Dumnezeu lui Moise, pot fi interpretate ca cheie Dumnezeu este în esență Ființă Creația este participare la ființă: Dumnezeu este Ființă necreată, dar toată ființa creată, creată nu este ființa însăși, ci doar o posedă, primind-o prin participarea la ființă antropocentrismul Antropocentrismul conceptual era disponibil grecilor doar în anumite limite Găsim urme ale lui în Memoriile lui Xenofon, ca un ecou al ideilor socratice Atunci Zeno și Chrysippus au multe dezvoltări interesante pe această temă Se poate accepta ipoteza lui Pokhlenets că ideile biblice în conformitate cu antropocentrismul aparțin zonei culturale semitice (se știe că Zenon și Chrysippus erau de origine semitică) În orice caz, gândirea greacă este cu siguranță cosmocentrică Omul și cosmosul nu s-au opus niciodată radical, dimpotrivă, s-au corelat întotdeauna unul cu celălalt, căci cosmosul era înțeles ca animat, viu, asemănător omului Și oricât de mult sunt apreciate meritele și măreția oamenilor, ele se încadrează întotdeauna organic în orizontul imaginii cosmocentrice a lumii Omul nu a fost niciodată o realitate care să transcende cosmosul; "Sunt multe alte lucruri din fire mai divine (perfecte) decât omul, ele sunt printre cele vizibile: de exemplu, stelele din care este format universul" (Aristotel) Idei biblice de importanță filozofică Nu este același lucru în Biblie: omul nu este doar un moment al cosmosului, un lucru printre lucruri, el este recunoscut ca o ființă privilegiată, creată de Dumnezeu după chipul și asemănarea lui și, prin urmare, omul este stăpânul și stăpân pe tot ceea ce este creat pentru el "Și Dumnezeu a zis: "Să facem om după chipul nostru, după asemănarea noastră; și el să stăpânească peste peștii mării, peste păsările cerului, peste vite, peste tot pământul și peste orice târâtor care se târăște pe pământ" (Gen : ), "Și Domnul Dumnezeu a făcut pe om din țărâna pământului și i-a suflat în nări suflare de viață " (Geneza : ) În Psalmul citim: "Când mă uit la cerurile Tău, lucrarea degetelor Tale, la luna și la stelele pe care le-ai așezat: ce este omul, ca să-ți aduci aminte de el și fiul omului, ca să-l vizitezi? L-ai încununat cu cinste; l-ai pus stăpânire peste lucrările mâinilor tale; ai pus totul sub picioarele lui: toate oile și boii, precum și fiarele câmpului, păsările cerului și peștii mării, tot ce este trece prin potecile mării" Și de îndată ce omul a fost creat după chipul și asemănarea lui Dumnezeu, atunci trebuie să devină cu toată puterea lui ca el: " nu vă spurcați sufletele Căci Eu sunt Domnul vostru, care v-am scos din țara Egiptului, să fie Dumnezeul tău Așa că fii sfinți, căci Eu sunt sfânt" (Levitic, J, ) La urma urmei, grecii au vorbit și despre a deveni ca Dumnezeu, dar au văzut întotdeauna realizarea acestui lucru prin intelect, prin cunoaștere Biblia indică voința ca instrument al unei astfel de asimilari A fi sfințit înseamnă a face voia lui Dumnezeu, a dori ceea ce dorește Dumnezeu Această capacitate de a accepta liber voința lui Dumnezeu ca a proprie este cea care ridică o persoană deasupra cerului, deasupra întregii lumi create Dumnezeu nomotetic și Legea ca poruncă divină Greaca a perceput morala ca o lege a fizicii, a naturii insasi; o anumită lege care este prescrisă atât lui Dumnezeu, cât și omului, întrucât nu este stabilită de el, Dumnezeu, ci el, Dumnezeu, obligă Înțelegerea lui Dumnezeu ca cel care dă legea morală (Dumnezeu nomotetic) este complet străină gânditorilor greci Dumnezeul Bibliei, pe de altă parte, dă omului legea sub forma unei porunci La început, El i-a poruncit direct numai lui Adam și Evei: "Și Dumnezeu i-a poruncit omului:" Puteți mânca din fructele tuturor pomilor din grădină, mesaj biblic numai din pomul cunoașterii binelui și a răului nu trebuie să vă împărtășiți din rod, căci în ziua când veți lua parte din ele va trebui să acceptați pierzanie " Mai târziu, așa cum știm deja, Dumnezeu Însuși a "înregistrat" poruncile Sale Virtutea (cel mai înalt bine moral) devine ascultare de poruncile Domnului, iar aceasta coincide cu idealul sfințeniei Este clar că în viziunea naturalistă a grecului, această virtute are o importanță secundară Păcatul, cel mai grav dintre rele, devine, după această logică, neascultarea celui care s-a răzvrătit împotriva lui Dumnezeu "Arată-mi, Doamne, calea poruncilor Tale, și le voi păzi până la capăt; mâna Ta să-mi fie în ajutor, căci am ales poruncile Tale" (Psalmul ) "Tie, numai ție am păcătuit și am făcut rău în ochii tăi", citim în psalmul Întreaga viață a lui Hristos, seria suferințelor și morții Sale, a trecut sub semnul împlinirii voinței Tatălui, trimisă la El Deci, în Noul Testament, scopul cel mai înalt al vieții - iubirea față de Dumnezeu - înseamnă împlinirea voinței lui Dumnezeu, urmând lui Hristos, care Însuși este actualizarea și desăvârșirea acestei voințe În acest context, intelectualismul antic se transformă într-un fel de voluntarism Acum legea morală este de a "voi Dumnezeu", de a dori ceea ce El vrea - aceasta este virtutea omului Voința bună (inima curată) devine o nouă dobândire a omului Providența personală Socrate și Platon au vorbit despre Dumnezeu-Providenza: primul la nivel intuitiv, al doilea referindu-se la Demiurgul care conduce lumea Cu toate acestea, Aristotel a ignorat acest concept, la fel ca majoritatea filosofilor greci, excluzându-i pe stoici Providența grecilor, în orice caz, nu a avut un început personal În plus, Providența stoicilor a coincis cu soarta, soarta, care nu este altceva decât aspectul rațional al Necesității, cu ajutorul căruia Logosul guvernează lumea pe care a creat-o În contrast, văzătorul biblic Dumnezeu este foarte personal El nu stăpânește numai asupra a tot ceea ce este creat în general, ci și asupra oricărei persoane: stăpânește asupra celor mai blânzi, neputincioși și păcătoși (amintim parabolele "fiului risipitor" și "oii pierdute") " Nu-ți face griji pentru sufletul tău, ce mănânci și ce să bei, nici pentru trupul tău, cu ce să te îmbraci Oare nu este sufletul mai mare decât mâncarea, și trupul decât hainele? Privește păsările cerului: ei nu seamănă, nici nu seceră, nici nu adună în hambare, iar Tatăl vostru cel ceresc îi hrănește Idei biblice de importanță filozofică mai bun decât ei? Și cine dintre voi, având grijă, poate adăuga chiar și un cot la înălțimea lui Și ce îți pasă de haine? Uită-te la crinii câmpului, cum cresc ei: nici nu trudesc, nici nu toarcă; dar vă spun că nici măcar Solomon nu s-a îmbrăcat ca niciunul dintre ei în toată viața lui Dar dacă iarba palidă, care este azi, și mâine va fi aruncată în cuptor, Dumnezeu se îmbracă așa, cu cât mai mult decât voi, necredincioșilor! Așa că nu vă faceți griji și nu spuneți "ce să mâncăm?" sau "ce ar trebui să bem?" sau "cu ce sa imbrac?" Pentru că neamurile caută toate acestea și pentru că Tatăl vostru Ceresc știe că aveți nevoie de toate acestea Căutați în primul rând Împărăția lui Dumnezeu și dreptatea Lui și toate acestea vi se vor adăuga Așadar, nu vă îngrijorați de ziua de mâine, căci mâine va avea grijă de a lui: cât pentru fiecare zi de propria ei grijă" (Mat , , - ) Luca vorbește despre aceasta cu și mai mult accent: "Și le-a zis: Să presupunem că unul dintre voi, având un prieten, vine la el la miezul nopții și îi spune: "Prietene! împrumută-mi trei pâini, că prietenul meu a venit la mine de pe drum și nu am ce să-i ofer", iar el din interior îi va spune ca răspuns: "Nu mă deranja, ușile sunt deja încuiate, iar copiii sunt cu mine în pat; Nu pot să mă ridic și să-ți dau " Dacă, îți spun, nu se ridică și nu-i dăruiește din prietenie cu el, atunci prin perseverența lui, ridicându-se, îi va da tot atât precum el cere Și vă voi spune: cereți și vi se va da; căutați și veți găsi; bateți și vi se va deschide Dar chiar și în Vechiul Testament este prezentă fără deghizare o credință nelimitată în Providența Divină, așa cum sună, de exemplu, în psalmul al -lea: "Și a zis: "Domnul este nădejdea mea"; l-ai ales pe Cel Preaînalt ca tău Nu ți se va întâmpla rău și nici o urgie nu se va apropia de locuința ta, căci el va porunci îngerilor Săi să te păzească în toate căile tale, ei te vor purta în mâinile lor, ca să nu te lovești piciorul de o piatra vei calca aspid si basilisc, vei calca in picioare leul si balaurul m-a iubit, il voi izbavi, il voi ocroti, pentru ca mi-a cunoscut numele El Mă va chema și Eu îl voi auzi; Sunt cu el în necaz, îl voi izbăvi și îl voi slăvi Îl voi sătura cu viață lungă și cu sănătatea mea și îi voi arăta mântuirea mea " Promisiunea securității și mântuirii, corelată cu absolutul, cu o predicție exactă a viitorului, a răsturnat toate construcțiile eticii elenistice referitoare la garanții securității sale, deodată mesaj biblic arătându-și toată fragilitatea; iar această nouă putere a legământului a coincis cu aspiraţiile omului din noua epocă Păcatul originar, consecințele și ispășirea lui După tot ce s-a spus, este clar care este sensul "păcatului originar" El este în neascultare, sau mai bine zis, în neascultare de porunca originară de a nu atinge rodul din pomul cunoașterii binelui și răului Rădăcina unei astfel de neascultări este aroganța, aroganța unei persoane, intoleranța la orice fel de restricții, nedorința de a purta povara răspunderii, mai mult, în dorința de a fi Dumnezeu Avertismentul lui Dumnezeu: "Din pomul cunoașterii binelui și a răului să nu mănânci rod, până nu mori" - ispita diavolului a fost ca răspuns: "Nu, nu vei muri! Dimpotrivă, Dumnezeu știe că pe ziua când le vei mânca, ochii tăi se vor deschide pe ai tăi și vei deveni ca niște dumnezei, cunoscând binele și răul " Ca răspuns la căderea lui Adam și a Evei, care au cedat ispitei și au încălcat interdicția divină, a urmat expulzarea din paradisul pământesc ca pedeapsă Și au intrat în lumea răului, a suferinței și a morții, îndepărtându-se de Dumnezeu În persoana lui Adam, toată omenirea a păcătuit, odată cu Adam, păcatul a intrat în istoria omenirii, trăgând un șir de consecințe: "Prin fapta unui singur om, păcatul a intrat în lume și moartea prin păcat; așa că moartea merge prin destinele omenești, pentru toți păcate " Ca urmare a păcatului originar, omul nu a mai putut fi mântuit singur, singur Iar darul pentru el era creația, care fusese deja revelată de Vechiul Testament, dar pe care omul îl trădase de multe ori În Romani, Pavel scrie: "Nu știți că toți cei care am fost botezați în Hristos Isus am fost botezați în moartea Lui? De aceea am fost îngropați împreună cu El prin botez în moarte, așa cum Hristos a înviat din morți prin slava Tatălui, așa trebuie să umblăm și noi, căci dacă suntem uniți cu El după asemănarea morții Lui, atunci trebuie să fim și noi uniți în asemănarea învierii Lui, știind că omul nostru bătrân a fost răstignit cu El, așa că pentru ca trupul păcatului să fie desființat, ca să nu mai fim robi ai păcatului, căci Cel ce a murit eliberat de păcat, dar dacă am murit împreună cu Hristos, credem că și noi vom trăi împreună cu El, știind că Hristos, Înviat din morți, nu mai moare; moartea nu mai are stăpânire peste el, căci el a murit o dată pentru păcat, ci ceea ce trăiește, trăiește pentru Dumnezeu Așadar, socotiți-vă și voi morți față de păcat, dar vii pentru Dumnezeu în Hristos Isus De aceea, păcatul să nu domnească în trupul vostru muritor, astfel încât Idei biblice de importanță filozofică tu să-l asculti în poftele lui Și nu vă lăsați să păcătuiască mădularele voastre ca unelte ale nelegiuirii, ci vă prezentați lui Dumnezeu ca vii din morți și mădularele voastre lui Dumnezeu ca instrumente ale neprihănirii Păcatul nu va stăpâni peste voi, căci nu sunteţi sub Lege, ci sub har" (Rom : - ) Apariția lui Hristos, jertfa Lui răscumpărătoare, biruirea păcatului care a intrat în lume odată cu Adam și Învierea Sa - toate acestea schimbă complet imaginea grecească a lumii și a gândirii Adevărat, filozofii greci au vorbit și despre viciul originar, înțelegându-l în spiritul misterelor orfice, conectându-l cu răul de care suferă o persoană, fără a ridica problema naturii acestui păcat și vinovăție (să recitim cuvântul lui Platon " Fedro") În plus, erau siguri că: a) ciclul renașterilor (metempsihoza) va duce la ștergerea vinovăției de la oamenii de rând; b) filozofii, în schimb, s-au putut elibera de consecințele păcatului grație virtuții cunoașterii, adică în mod autonom, prin eforturi complet umane În Noul Testament, vedem nu numai o regândire a păcatului originar, a cărui esență este răzvrătirea împotriva lui Dumnezeu, ci și o înțelegere a imposibilității de a ispăși vina și de a salva o persoană prin puterea intelectului, prin orice forță naturală Este necesar să avem asistența lui Dumnezeu, care l-a creat pe om, care, prin participarea la suferințele lui Hristos, trebuie să treacă într-o altă dimensiune, despre care grecii aproape nu erau conștienți - în dimensiunea credinței Noul spațiu al credinței și spiritului Filosofia greacă a devalorizat credința și credințele (pistis) considerându-le din punct de vedere cognitiv Credința se referea la lucruri sensibile, schimbătoare și, prin urmare, era o formă de opinie (doxa) Adevărat, Platon a încercat să-și reînvie valoarea regândind credința ca o componentă a mitului Cu toate acestea, idealul filosofiei grecești a rămas cunoașterea, episteme (episteme) Gânditorii au indicat în unanimitate cunoașterea ca pe o virtute excepțională care realizează însăși esența omului Mesajul biblic cheamă o persoană să se ridice și să treacă peste acest orizont, cu un nou accent pe vechea problemă, există credință de cealaltă parte a științei mesaj biblic Aceasta nu înseamnă că credința nu are o valoare cognitivă proprie: dimpotrivă, există o valoare cognitivă, dar este în tot ceea ce este diferit de cea pe care o posedă mintea, intelectul În consecință, vorbim despre o valoare cognitivă care este semnificativă doar pentru cei care au credință și trăiesc în spațiul ei Și ca atare, credința este o provocare pentru intelect și rațiune, o "provocare" față de ele Despre consecințele acestui "duel" vom vorbi mai târziu, dar deocamdată, despre sensul și semnificația lui Ne este îndemnat de apostolul Pavel în prima epistolă către Corinteni: " cuvântul despre cruce este o nebunie pentru cei ce pier, dar pentru noi, care suntem mântuiți, este puterea lui Dumnezeu este scris: "Voi nimici înțelepciunea celor înțelepți și voi lepăda priceperea celor ce înțeleg " Unde este înțeleptul? Unde este cărturarul? Unde este cel care întrebă lumea aceasta? Nu a întors Dumnezeu înțelepciunea din lumea aceasta în nebunie? Căci când lumea prin înțelepciunea ei nu L-a cunoscut pe Dumnezeu în înțelepciunea lui Dumnezeu, a fost plăcut lui Dumnezeu să mântuiască pe credincioși prin nebunia propovăduirii Căci iudeii cer minuni, iar grecii caută înțelepciunea Dar noi propovăduim pe Hristos răstignit, piatră de poticnire pentru iudei și nebunie pentru greci, ci pentru cei chemați înșiși, iudei și greci, pe Hristos, puterea lui Dumnezeu și înțelepciunea lui Dumnezeu chemați: nu mulți dintre voi sunteți înțelepți după trup , nu mulți puternici, nu mulți nobili Dar Dumnezeu a ales lucrurile nesăbuite ale lumii pentru a face de rușine pe cei înțelepți, iar Dumnezeu a ales lucrurile slabe ale lumii pentru a rușina pe cei puternici, pentru ca niciun trup să nu se laude înaintea lui Dumnezeu De la El sunteți și în Hristos Isus, care s-a făcut pentru noi înțelepciune de la Dumnezeu, neprihănire și sfințire și răscumpărare, pentru ca să fie, precum este scris: "Cine se laudă, slavă în Dumnezeu" Și când am venit la voi, fraților, am venit să vă vestesc mărturia lui Dumnezeu, nu în măreția cuvintelor sau în înțelepciunea omenească; căci am hotărât să nu cunosc nimic între voi decât pe Isus Hristos și pe El răstignit Și am fost cu voi în slăbiciune, cu frică și cu mare tremur Și cuvântul meu și propovăduirea mea nu sunt în cuvinte convingătoare ale înțelepciunii omenești, ci în manifestarea duhului și a puterii, astfel încât credința voastră să nu se întemeieze pe înțelepciunea omenească, ci pe puterea lui Dumnezeu Înțelepciunea, totuși, predicăm printre cei desăvârșiți, dar înțelepciunea nu este din acest veac și nu este din puterile acestui veac trecător Dar noi propovăduim înțelepciunea lui Dumnezeu, ascunsă, ascunsă, pe care Dumnezeu a vrut-o înaintea veacurilor, spre slava noastră; Pe care nici unul dintre conducătorii acestei lumi nu le-a cunoscut, căci dacă ar ști, nu l-ar răstigni pe Domnul slavei Dar, după cum este scris: n-am văzut acel ochi, n-am auzit Idei biblice de importanță filozofică urechea, iar ceea ce Dumnezeu a pregătit pentru cei care-L iubesc nu intră în inima omului Dar Dumnezeu ne-a descoperit-o prin Duhul Său; căci Duhul cercetează toate lucrurile, chiar și adâncurile lui Dumnezeu Căci cine dintre oameni știe ce este în om, în afară de duhul omenesc care locuiește în el? Așa că nimeni nu-L cunoaște pe Dumnezeu, în afară de Duhul lui Dumnezeu Dar noi nu am primit duhul acestei lumi, ci Duhul care a venit de la Dumnezeu, pentru a cunoaște ceea ce ne-a fost dat de la Dumnezeu, pe care nu îl vestim din înțelepciunea omenească cu cuvinte învățate, ci pe care le-am învățat de la Duhul Sfânt, având în vedere spiritualul cu spiritualul Omul natural nu acceptă ceea ce este de la Duhul lui Dumnezeu, pentru că îl consideră o nebunie și nu poate înțelege că acest lucru trebuie judecat spiritual Dar cel spiritual judecă totul și nimeni nu-l poate judeca Căci cine a cunoscut duhul Domnului, ca să-l judece? Dar noi avem mintea lui Hristos" ( Corinteni , - , , - ) Drept urmare, pe ruinele tuturor schemelor tradiționale se naște o antropologie cu adevărat nouă (anticipată destul de larg de Vechiul Testament) De acum înainte, o persoană apare nu în două dimensiuni, ca înainte, - "corp" și "suflet" (unde mintea și intelectul sunt împreună), ci în trei - "corp", "suflet" și "spirit", unde spiritul în sensul exact este participarea la Divin prin credință, deschiderea unei persoane la Cuvântul divin, înțelepciunea divină, care îl umple cu o nouă putere și, într-un anumit sens, îi conferă un nou statut ontologic Trupul de credință a fost descoperit creștinilor Greacă Eros și Christian Agape (dragostea ca har) Gândirea greacă se numără printre realizările sale admirabila teorie a lui Platon despre Eros, despre care a fost deja discutată Dar Erosul nu este Dumnezeu, este dorința de perfecțiune, atracția obligatorie a ascensiunii de la senzual la suprasensibil, forța de atracție a divinului Erosul grecesc este o lipsă de posesie, un fel de început dinamic într-o legătură structurală, în acest sens o forță care cucerește și înalță Noul concept biblic de "agape" este de o cu totul altă natură În primul rând, această iubire nu este urcarea omului, ci coborârea lui Dumnezeu la oameni Ea nu este o cucerire, ci un dar Nu ceva motivat de asta mesaj biblic sau un alt grad de valoare a obiectului, ci, dimpotrivă, ceva spontan și dăruit, care nu necesită returnare Era firesc ca un grec să creadă că cel care iubește este o persoană Pentru un creștin, Dumnezeu iubește în primul rând, iar omul este capabil de o nouă iubire doar ca urmare a unei revoluții interne radicale, devenind ca Dumnezeu în acțiunile sale Dragostea creștină este nemărginită, nesfârșită Dumnezeu îi iubește pe oameni în jertfă de sine pe cruce și iubește în egală măsură și în slăbiciunea lor: în însăși disproporția celui care dă și primește acest dar se află dezinteresul absolut Porunca iubirii conține esența poruncilor creștine, o lămurire a acesteia o găsim în Evanghelia după Marcu, în răspunsul lui Hristos la întrebarea cărturarului, care este prima poruncă: "Prima dintre toate poruncile Domnul Dumnezeul nostru este un singur Domn; și iubește pe Domnul Dumnezeul tău cu toată inima ta și cu tot sufletul tău și cu tot cugetul tău și cu toată puterea ta", iar al doilea: " Iubește-ți aproapele ca pe tine însuți " Iubiți-vă pe vrăjmașii voștri, binecuvântați pe cei care vă blestemă, faceți bine celor ce vă urăsc și rugați-vă pentru cei care vă jignesc și vă persecută Fiți fii ai Tatălui vostru din Ceruri, căci El poruncește să răsară soarele Său pe cei răi și pe cei buni, și trimite ploaie peste cei drepți și pe cei nelegiuiți Căci, dacă iubești pe cei ce te iubesc, ce răsplată ai? Nu fac oare vameșii la fel? De aceea, fii desăvârșit, așa cum Tatăl vostru Ceresc este desăvârșit" (Matei : - ) Întregul sentiment al agapei creștine este frumos exprimat în Epistola întâi a lui Ioan: "Iubiți, să ne iubim unii pe alții, căci iubirea este de la Dumnezeu și oricine iubește este născut din Dumnezeu și Îl cunoaște pe Dumnezeu Cine nu iubește, nu a cunoscut Dumnezeu, pentru că Dumnezeu este iubire Dragostea lui Dumnezeu pentru noi a fost revelată prin faptul că Dumnezeu a trimis pe singurul Său Fiu în lume, ca să primim viață prin El În aceasta este dragostea, că noi nu L-am iubit pe Dumnezeu, ci El a iubit ne-a trimis pe Fiul Său ca să fie ispășirea pentru păcatele noastre Iubiților, dacă așa ne-a iubit Dumnezeu, atunci trebuie să ne iubim unii pe alții Nimeni nu L-a văzut vreodată pe Dumnezeu: dacă ne iubim unii pe alții, atunci Dumnezeu rămâne în noi și a Lui dragostea este desăvârșită în noi Că rămânem în El și El în noi știm din ceea ce El ne-a dat din Duhul Său" (I Ioan : - ) Idei biblice de importanță filozofică Auzim un imn de dragoste exaltat agape în Prima Epistolă către Corinteni a Apostolului Pavel: "Dacă vorbesc în limbi omenești și îngerești, dar nu am dragoste, atunci sunt un aramă care răsună sau un chimval care sună am darul profeției și știu toate tainele și am toată cunoașterea și toată credința, ca să pot muta munții, dar nu am dragoste, atunci nu sunt nimic Iubirea este îndelung răbdătoare, milostivă, iubirea are nu invidie, dragostea nu se înalță, nu se mândrește, nu se poartă nepoliticos, nu își caută pe ale sale, nu este iritată, nu gândește răul, nu se bucură de nelegiuire, ci se bucură de adevăr "Dragostea nu încetează, deși profeția va înceta, și limbile vor tăce și cunoașterea va fi desființată Căci noi știm în parte și în parte proorocim Când va veni desăvârșitul, atunci ceea ce este în parte va înceta Când eram copil, am vorbit ca un bebeluș, a gândit ca un copil, a raționat ca un copil, iar când a devenit soț, a părăsit infantilul Acum vedem, parcă, printr-un pahar întunecat, ghicit, apoi față în față: acum știu în parte, și atunci voi ști, așa cum sunt cunoscut Și acum rămân acestea trei: credința, speranța, iubirea; dar dragostea este cea mai mare dintre ei" (I Corinteni : - ) Cu această ocazie, Wilamowitz a făcut o observație, opunându-l lui Paul lui Platon: "Unul nu știa nimic despre Eros, iar celălalt nu știa nimic despre agape; de aceea, unul ar fi trebuit să-l învețe pe celălalt și invers, dar ei, fiind ceea ce erau, puteau nu face asta " Toată gândirea creștină ulterioară a fost într-adevăr cimentată de acest scop Agapa creștină ar putea continua să trăiască fără Eros grecesc, dar Eros fără agape nu mai există Schimbarea viziunii asupra lumii Mesajul creștin a însemnat, fără îndoială, cea mai radicală cercetare a sufletului din istoria omenirii Nietzsche a vorbit chiar despre o revoltă totală împotriva valorilor antice, a cărei formulare a programului este cuprinsă în Predica de pe Munte Fericiți cei săraci cu duhul, căci a lor este împărăția cerurilor Fericiți cei ce plâng, căci vor fi mângâiați Fericiți cei blânzi, căci ei vor moșteni pământul, fericiți cei flămânzi și însetați de dreptate, căci vor fi săturați mesaj biblic Fericiți cei milostivi, căci ei vor primi milă Fericiți cei curați cu inima, căci ei vor vedea pe Dumnezeu Fericiți făcătorii de pace, căci ei vor fi numiți fii ai lui Dumnezeu Fericiți cei prigoniți pentru dreptate, căci a lor este Împărăția cerurilor Fericiți ești când te ocărănesc și te prigonesc și te defăimează în orice fel, fără dreptate pentru mine Bucurați-vă și bucurați-vă, căci mare este răsplata voastră în ceruri; așa i-au prigonit pe proorocii care au fost înaintea voastră Matei : - Fericiți cei săraci cu duhul, căci a voastră este Împărăția lui Dumnezeu Fericiți cei care sunt flămând acum, căci veți fi săturați Fericiți cei care plâng acum, căci veți râde Fericiți ești când oamenii te urăsc și când te excomunicează și te ocăresc și poartă numele tău ca fiind necinstit pentru Fiul Omului Bucurați-vă în ziua aceea și bucurați-vă, căci mare este răsplata voastră în ceruri Iată ce le-au făcut părinţii lor profeţilor Dimpotrivă, vai de voi bogați! căci ai primit deja mângâierea ta Vai de voi care acum sunteți săturați! căci vei plânge Vai de voi care râdeți acum! căci vei plânge și te vei tângui Vai de tine când toți oamenii vorbesc bine despre tine! căci aşa au făcut proorocii mincinoşi ai părinţilor lor Dar vouă, care auziți, vă spun: iubiți-vă pe vrăjmașii voștri, faceți bine celor ce vă urăsc, binecuvântați pe cei ce vă blestemă și rugați-vă pentru cei care vă maltratează Oferă-l pe celălalt celui care te lovește pe obraz și nu-l împiedica pe cel care îți ia haina să-ți ia cămașa " Luca : - După această nouă scară de valori, este necesar să ne întoarcem la simplitatea și puritatea pruncului, căci cel care a fost primul după legea lumii va fi ultimul după judecata lui Dumnezeu și invers "Cine este mai mare în Împărăția Cerurilor?" - Întrebați ucenicii lui Hristos, citim în Evanghelia după Matei Isus a chemat copilul la el și a zis: "Adevărat vă spun: dacă nu vă schimbați și nu veți deveni ca copiii, nu veți intra în Împărăția Cerurilor Și oricine va ghici un prunc în numele Meu, ca acesta, mă va recunoaște" Smerenia devine astfel virtutea fundamentală a creștinismului, calea îngustă prin care se poate intra în strâmt Idei biblice de importanță filozofică porțile împărăției cerurilor O virtute decisiv nefamiliară și de neînțeles pentru greci este să se lepede de sine, să ia crucea dizarmoniei lumii asupra sa "Cine vrea să-și salveze viața, să o piardă, dar cine își va pierde viața va fi mântuit" Idealul înțeleptului elenistic era să înțeleagă toată deșertăciunea lumii și beneficiile exterioare, dar, în același timp, cea mai înaltă certitudine și încredere în sine au fost proclamate în idealul "autarhiei", a valorii de sine, a autosuficienței, capacitatea de a atinge scopul singur, prin efort individual Era, desigur, idealul nobil al unui grec, un om care credea neclintit doar în sine și în forțele sale Și totuși mesajul Evangheliei a declarat-o iluzorie, a respins-o categoric "Fără mine, ajutorul meu", a spus Hristos, "nu poți face nimic" Apostolul Pavel în a doua epistolă către Corinteni este extrem de expresiv: "De trei ori M-am rugat Domnului să-l îndepărteze (dezastrul) de la mine, dar Domnul mi-a spus: "Vă este de ajuns harul Meu, căci puterea Mea este făcut desăvârșit în slăbiciune " Și, de aceea, cu mult mai de bunăvoie mă voi lăuda cu slăbiciunile mele, pentru ca puterea lui Hristos să locuiască în mine" (II Corinteni - ) Nemurirea sufletului printre greci și învierea lui Hristos din morți Grecilor le datorăm conceptul de suflet Am avut deja ocazia să urmărim evoluția ideilor lor de la Socrate (sufletul ca esență a omului) și Platon (dovada rațională a nemuririi sufletului) până la Plotin (sufletul ca una dintre cele trei ipostaze) Este clar că "psihicul" este una dintre figurile teoretice care caracterizează cel mai bine gândirea greacă și idealismul ei metafizic Amintiți-vă că până și stoicii, predicând în mod deschis materialismul, au apărat indestructibilitatea sufletului (chiar dacă numai până la focul cosmic final) După Socrate, grecii nu au ezitat să arate sufletul ca fiind adevărata esență a omului și nu s-au gândit la ei înșiși decât în ceea ce privește trupul și sufletul Sufletul și natura sa nemuritoare este axa întregii tradiții platonico-pitagorice și de asemenea aristotelice Mesajul biblic a mutat problema omului într-un alt plan În textele sacre, termenul "suflet" este lipsit de accente grecești: creștinismul nu neagă că și după moarte ceva rămâne dintr-o persoană, înfățișând expresiv întâlnirea morților în "sânul lui Avraam" Cu toate acestea, creștinul nu speră în nemurirea sufletului, ci mesaj biblic la "învierea din morţi", ceea ce presupune o întoarcere la viaţă şi chiar trupească Această ultimă împrejurare a reprezentat cel mai serios obstacol pentru filozofii greci, care considerau absurd ca carnea, sursa oricărei negativități și a tuturor relelor, să învie Reacția stoicilor și a epicurienilor la discursul lui Pavel din Areopagul Atenei (cel mai înalt organism al puterii judecătorești și politice) a fost mai mult decât elocventă În timp ce vorbea despre Dumnezeu, l-au ascultat, dar de îndată ce a început să vorbească despre învierea din morți, a fost întrerupt În Faptele Sfinților Apostoli citim că, auzind de învierea din morți, unii au început să bată joc, alții ziceau: "Vă mai ascultam despre aceste argumente altădată" Așa că Pavel a trebuit să părăsească întâlnirea Iar Plotin, în cadrul perspectivei metafizice actualizate a platonismului, a vorbit cu o polemică deschisă împotriva unei astfel de credințe: "În ceea ce privește sufletul, atunci în carne nu este altceva decât un suflet adormit; adevărata lui trezire constă în înviere Și această reînnoire este în despărțirea de trup, dar nu în trup, căci a renaște în carne ar echivala cu a cădea dintr-un vis în altul, a te muta, ca să spunem așa, dintr-un pat în altul, ci ascensiunea înseamnă cu adevărat ceva hotărât: a părăsi nu numai carnea, ci din toate trupurile, căci tot ce este trupesc este radical contrar sufletului, iar antinatura lui pătrunde până la rădăcinile ființei Devenirea, fluiditatea, golirea de sine nu permite trupul să intre din nou în fiinţă La rândul lor, mulți creștini percep teoria prezentată în Fedonul lui Platon nu ca negând propria credință, ci, dimpotrivă, ca clarificatoare Tema sufletului și învierea din morți va deveni unul dintre cele mai discutate subiecte în care apare o reflecție filozofică a ideilor creștine Un nou sens al istoriei și al vieții umane Grecilor le păsa puțin de sensul exact al istoriei, iar modul lor de a gândi era în esență neistoric Ideea de progres era fie necunoscută, fie de puțin interes pentru ei Aristotel vorbea însă despre catastrofe iminente care vor duce treptat omenirea la o stare primitivă, apoi urma o nouă evoluție Idei biblice de importanță filozofică revoluție, un nivel înalt de civilizație până la ceea ce a fost deja realizat, apoi din nou o catastrofă și așa mai departe la infinit Totul se va repeta, așa cum a fost în trecut Este clar că aceasta este o negare a progresului În mesajul biblic, înțelegerea istoriei este exprimată nu într-o traiectorie ciclică, ci într-o linie dreaptă La sfârșitul timpului, evenimentele deja predeterminate și ireversibile se vor împlini, rezolvând și eliberând sensul istoriei Sfârșitul timpurilor este și sfârșitul, epuizarea a tot ceea ce a creat în timp: Judecata de Apoi este venirea Împărăției lui Dumnezeu în toată plinătatea ei Așa este istoria, mergând de la creație până la cădere, de la legământ, alianță temporală, până la așteptarea lui Mesia, de la apariția lui Hristos până la ziua judecății finale În consecință, o persoană care este cufundată într-o astfel de înțelegere a istoriei se poate înțelege mai bine pe sine: de unde a venit, unde este și unde îl cheamă istoria El știe că Împărăția lui Dumnezeu a intrat deja în lume împreună cu Hristos, că El este printre noi, deși poate fi realizată pe deplin abia la sfârșitul timpurilor Grecii antici trăiau în spațiul polisului și pentru polis, prezentându-se doar în el Distrugerea polisului l-a făcut pe filosoful grec un individualist, disperat să găsească un nou tip de comunitate Creștinul, în schimb, nu aparține unei societăți politice și nici unui alt mediu natural: el trăiește în Biserică, în dimensiunea orizontală și verticală în același timp, pentru că, trăind în această lume, nu trăiește pentru aceasta; manifestându-se în mod natural, are rădăcini supranaturale Creștinul din Biserica lui Hristos trăiește în harul lui Hristos Noul sens al vieții unui creștin este exprimat prin metafora vieții ca viță de vie, așa cum le spune Hristos ucenicilor Săi: "Eu sunt vița adevărată, iar Tatăl meu este vițarul rod Sunteți deja curățiți prin cuvântul care Ți-am vorbit Rămâneți în Mine și Eu în voi Așa cum mlădița nu poate aduce rod de la sine, dacă nu este în viță, nici voi, dacă nu sunteți în Mine Eu sunt Vița și voi sunteți mlădițele Oricine rămâne în Mine, și Eu în el, aduce multe roade, căci fără Mine nu puteți face nimic Cine nu rămâne în Mine, va fi aruncat afară ca o mlădiță rea și se va ofi; focul și se ard Dacă rămâneți în Mine și cuvintele Mele rămân în voi, cereți ce doriți și vi se va face" (Ioan : - ) mesaj biblic Gândirea grecească și mesajul creștin Bogăția extraordinară a gândirii grecești a fost depășită în momentele ei esențiale de mesajul creștin Cu toate acestea, ar fi o greșeală gravă să vedem în aceste două culturi aceleași antiteze Chiar dacă cineva astăzi crede așa, oricum nu aceasta este poziția primilor creștini, care, ocolind vremurile grele de restricții, au dezvoltat cu energie, după cum vom vedea, o nouă sinteză Dacă folosim cuvintele lui K Moeller, atunci putem spune că "principala greșeală a grecilor a fost că ei căutau într-o persoană ceea ce puteau găsi numai la Dumnezeu Aceasta a fost o mare amăgire, dar o amăgire de suflet nobil " O altă greșeală în temelie a fost ignorarea, cu ajutorul unei armate de argumente dialectice, a acelei realități care nu se încadra în construcțiile lor perfecte: răul, suferința, moartea, păcatul - aceasta este o greșeală de calcul, spunea Socrate; iar cadavrul traieste, zise Parmenide; moartea nu este nimic, îi repetă Epicur; iar în taurul de fier înroșit înțeleptul este fericit, afirma filozofia elenistică Cu toate acestea, măsura greacă a omului a fost revizuită de gândirea creștină și s-a dovedit că "inima omului este mai adâncă decât adâncurile înțelepciunii antice" (R Grosse) Dacă Dumnezeu s-a hotărât să aibă încredere în oameni, dându-le legământ să-l ducă prin orașe și orașe: dacă, în plus, El a creat omul pentru a-l salva, atunci "măsura grecească", oricât de înaltă ar fi, s-a dovedit a fi insuficientă şi supusă revizuirii Astfel, într-o încercare grandioasă de a stabili o nouă bară pentru om, o nouă dimensiune și orizont al vieții sale, s-a născut umanismul creștin Partea a opta PATRISTICĂ Dezvoltarea mesajului biblic și filozofarea în credință Nimeni nu poate traversa marea acestei epoci decât dacă este ținut de un crucifix Sfântul Augustin Ama et fac quod vis Iubește și apoi fă ce vrei Sfântul Augustin Capitolul paisprezece DEZVOLTAREA MESAJULUI BIBLIC ÎN ZONELE CULTURALE ALE LIMBEI GRECE Probleme doctrinale și filozofice legate de Biblie Hristos și-a proclamat solia prin încrederea în cuvântul viu După moartea sa, cuvântul lui a fost scris Înregistrările au apărut de la mijlocul secolului I d Hr e De-a lungul timpului, au fost din ce în ce mai multe, dar doar câteva dintre ele sunt de încredere, având garanțiile necesare Așadar, prima sarcină nu este atât de a colecta, cât de a selecta materiale, separând documentele autentice de cele neautentice, false Prima astfel de colecție pare să fi fost scrisorile lui Pavel către diferite comunități creștine, la care alte documente au crescut treptat Totuși, istoria formării canonului în compoziția nouă familiară a fost o istorie complexă și dificilă de trei secole a maturizării conștiinței critice a creștinilor, care excludea din canon chiar și textele care deveniseră scumpe și familiare În anul , canonul Noului Testament, după cum rezultă din scrisoarea lui Atanasie, apare ca stabilit Totuși, nici după aceasta, apariția așa-ziselor texte sacre nu se usucă Corpul acestor scrieri a început să fie numit Apocrife ale Noului Testament (prin analogie cu Apocrifele Vechiului Testament), adică scrieri care nu au fost incluse în canon Cât despre Vechiul Testament, este clar că creștinul este obligat să-l accepte Hristos Însuși este categoric în acest punct: "Nu credeți că am ajuns să încălc Legea și Proorocii Până nu vor trece cerul și pământul, Legea nu va trece nici măcar un iotă până când totul va fi împlinit Cine, așadar, va încălca la cel puțin una dintre aceste porunci, chiar și una neînsemnată, învățându-i pe alții să facă același lucru, va fi considerată cea mai neînsemnată din Împărăția Cerurilor Hristos citează adesea Vechiul Testament, dând maximelor sale sensul adevărului și certitudinii incontestabile Cum, deci, să combinăm Vechiul Testament și Noul Testament și să explicăm diferența izbitoare dintre Probleme doctrinale și filozofice legate de Biblie ? Gnosticii (despre care vom vorbi mai târziu) au respins Vechiul Testament ca fiind creația unui alt Dumnezeu decât Dumnezeul Noului Testament Dumnezeu judecătorul le părea foarte diferit de Dumnezeul iubirii Limbajul antropomorf a cauzat dificultăți deosebite, care, la rândul lor, au contribuit la răspândirea interpretărilor alegorice ale Vechiului Testament, începând cu Filon din Alexandria Diferitele niveluri de înțelegere a textelor biblice au creat un spațiu de reflecție teologică, morală și filozofică În plus, era nevoie urgentă de apărare împotriva atacurilor adversarilor (evrei, păgâni, eretici, gnostici) care au denaturat mesajul evanghelic, pentru a apăra identitatea creștinismului la toate nivelurile sale În acest proces care se prelungește de câteva secole, se pot distinge trei perioade: ) "Părinți apostolici" din secolul I, numiți așa pentru că erau asociați cu spiritul învățăturilor apostolilor, acolo unde încă nu există probleme filozofice, sunt doar chestiuni de moralitate (Clement al Romei, Ignatie al Antiohiei, Policarp din Smirna); ) cei patru Părinți Apologeți, care în secolul al II-lea au desfășurat o apărare sistematică a creștinismului și, adesea, filosofii s-au numărat printre adversari În același timp, a început utilizarea instrumentelor filozofice pentru construirea unei apărări; ) în sfârșit, perioada patristicii propriu-zise din secolul al III-lea până la începutul Evului Mediu, în care elementul filozofic de tip platonic a jucat un rol deosebit de proeminent Prin urmare, Părinții Bisericii pot fi numiți oameni care au adus o anumită contribuție la construcția doctrinară a creștinismului, ale căror construcții Biserica le-a adunat și protejat Evident, interesele principale ale acestor oameni, inclusiv cele mai educate dintre ei, erau religioase și teologice Filosofia a acționat întotdeauna ca o integrantă a credinței Principalele probleme teologice legate de concepte filozofice importante au fost: ) problema Treimii; ) problema întrupării; ) relația dintre libertate și har; ) relația dintre credință și rațiune ) O formulare certă a dogmei Treimii apare abia în anul la Sinodul de la Niceea, unde, după lungi discuții Patristică iar controversa s-a declarat falsii periculoase ale teoriei "adopționismului" (că Hristos nu a fost un Fiu născut, ci mai degrabă un copil "înfiat" al lui Dumnezeu Tatăl), care a compromis divinitatea lui Isus A fost respins și așa-zisul "modalism", care a constat în înțelegerea persoanelor Treimii ca moduri de a fi și funcții ale singurului Dumnezeu, precum și o serie de poziții de acest fel ) Problema hristologică s-a maturizat de secole în procesul de depășire a diverselor capcane, pericolul constant al prăbușirii celor două naturi ale lui Hristos (divină și umană), pierderea fuziunii lor interioare (cum s-a întâmplat în nestorianism) Sinodul de la Efes din a condamnat nestorianismul, Sinodul de la Calcedon - în - monofizitismul, stabilind formula "două principii într-o singură persoană a lui Isus", adică că Isus este "adevărat Dumnezeu" și "adevărat om" într-un mod inseparabil ) Despre relația dintre libertate și har vom vorbi în capitolul despre Augustin ) Problema credinței și rațiunii, ridicată de școala de catehism din Alexandria, găsindu-și prima soluție deja la Augustin, devine problema scolastică centrală și dă naștere la diferite tipuri de soluții cu multe consecințe, determinând o regândire a unor importante concepte metafizice și antropologice precum generația, creația, emanația, procesul, substanța, conviețuirea, ipostaza, personalitatea, liberul arbitru etc Baza medierii raționale și sistematizării doctrinei filozofice creștine poate fi considerată prologul la sfânta Evanghelie a lui Ioan (pe lângă Epistolele lui Pavel), unde este vorba despre Hristos ca Logos: "La început a fost Cuvântul ( Logos), iar Cuvântul era cu Dumnezeu, iar Cuvântul era Dumnezeu "A fost la început cu Dumnezeu Totul a luat ființă prin El și fără El nu a luat ființă nimic din ceea ce a luat ființă În El era viața și viața era lumina oamenilor și lumina strălucește în întuneric și întunericul nu a înțeles-o El era în lume, și lumea a luat ființă prin El și lumea nu L-a cunoscut El a venit la ai lui, iar ai lui nu l-au primit Iar celor care L-au primit, celor ce cred în Numele Lui, le-a dat puterea de a deveni copii ai lui Dumnezeu, care nu s-au născut nici din sânge, nici din pofta cărnii, nici din dorința unui om, ci din Dumnezeu Și Cuvântul S-a făcut trup și a locuit printre noi, plin de har și de adevăr, și am văzut slava Lui, slavă ca a Unului-Născut din Tatăl Căci Legea a fost dată prin Moise, dar harul și adevărul au venit prin Filon al Alexandriei Iisus Hristos Nimeni nu L-a văzut vreodată pe Dumnezeu; Unul-Născut Fiu, care este în sânul Tatălui, L-a descoperit" (Sf Bunul Ioan , - ) În acest text, ca pe o hartă, se regăsesc toate aspectele esențiale ale problemelor Logosului, al cărui început a fost dat de gândirea elenistică Philon al Alexandriei Filon din Alexandria poate fi considerat precursorul Părinților Bisericii Evreu de origine, s-a născut în Alexandria între anii și d Hr î Hr e , apogeul său a căzut în prima jumătate a secolului I d Hr e Dintre numeroasele sale lucrări, se remarcă o serie de tratate "Comentariul alegoric la Pentateuh", dintre care cele mai interesante sunt: "Crearea lumii", "Alegorii legilor", "Moștenitorul divinului", "Migrația Abraham", "Schimbarea numelor" Philon - și acesta este meritul său istoric - a încercat pentru prima dată să creeze o sinteză a filozofiei grecești (printre alte surse, printre altele, Timeuul lui Platon) și a teologiei biblice Philo a folosit metoda alegorică El a susținut că Biblia nu are a) sensul literal cel mai interesant și important și b) un sens deplasat, conform căruia personajele și evenimentele biblice simbolizează adevăruri morale, spirituale și metafizice Aceste adevăruri foarte criptate, discutate la diferite niveluri, necesită o stare de spirit specială pentru înțelegere (care nu este încă inspirație în adevăratul sens) Interpretarea alegorică ca metodă de citire a Bibliei a găsit sprijin în rândul Părinților Bisericii și a devenit multă vreme o constantă a patristicii Filosofia lui Philo cuprindea multe concepte necunoscute gândirii grecești, începând cu conceptul de Creație, căruia i-a dat mai întâi o formulare sistematică Dumnezeu a creat materia din nimic și abia atunci i-a dat o formă Cu toate acestea, înainte de lumea fizică, Dumnezeu a creat un cosmos inteligibil ca model ideal, iar acest cosmos inteligibil nu este altceva decât Logosul care formează de fapt lumea Astfel, Ideile platonice au devenit definitiv gândurile lui Dumnezeu Logosul Filon deosebește Logosul de Dumnezeu, îl face ipostas, chiar îl definește drept Fiul întâi născut al Tatălui necreat, "al doilea Dumnezeu" Uneori chiar vorbește despre asta ca fiind o cauză eficientă, Patristica în alte locuri, în calitate de Arhanghel, mijlocitor între Creator și creație (întrucât această ființă nu este necreată, ca Dumnezeu, dar nici creată, precum cele lumești), apoi ca mesager al lui Dumnezeu, păzitor al păcii și al odihnei Logosul lui Philo exprimă, printre altele - și acest lucru este important - valorile fundamentale ale înțelepciunii biblice, Cuvântul lui Dumnezeu, creatoare și creatoare În fine, Logosul poartă în sine sensul etic al Cuvântului, cu ajutorul căruia Dumnezeu îndreaptă ființa spre bine și mântuiește În toate aceste semnificații, Logosul reprezintă realitatea necorporală, suprasensibilă și transcendentă Cu toate acestea, întrucât lumea sensibilă este creată după imaginea inteligibilului, adică în conformitate cu Logos-ul și prin acesta, atunci aspectul imanent constă în impactul necorporalului asupra lumii corporale În acest sens, Logosul este ceva care leagă și unește lumea, un principiu care ordonează lumea și o păstrează Întrucât Dumnezeu este infinit, există și nenumărate manifestări ale activității sale, pe care Filon le numește "Potențe", menționând, însă, doar două principale, subordonându-le pe toate celelalte: puterea creatoare cu care Creatorul creează lumea și domnia potența, cu ajutorul căreia El controlează pacea creată Aceste două aspecte ale Divinului au fost desemnate în tradiția iudaică antică cu două nume, Elohim și Iehova Primul semnifica puterea bunătății, bunătății și creației, al doilea - puterea legislativă și de pedeapsă Relația dintre Logos și cele mai înalte două potențe a fost dezvoltată de Philon în moduri diferite: în unele texte Logosul acționează ca sursă a nașterii tuturor potențelor, în altele îi este atribuită funcția de a le combina În antropologie, Philon îl urmează parțial pe Platon, evidențiind trupul și sufletul unei persoane Apoi, încetul cu încetul, se maturizează un concept mai rafinat, deschizând o a treia dimensiune în om, schimbând radical natura și sensul primelor două Conform acestui punct de vedere, acolo unde componenta biblică domină deja, omul este format din trup, suflet-intelectual și Duh, care coboară din Dumnezeu În această nouă perspectivă, intelectul uman este supus distrugerii ca fiind pământesc, până când Dumnezeu insuflă în el "putența vieții adevărate", adică Spirit divin, sau pneuma Este clar că sufletul uman (ca și intelectul) este nesemnificativ în sine, dacă Dumnezeu nu a suflat în el pneuma, Duhul său Momentul care realizează cuplarea omului cu Divinul, după Filon, nu mai este sufletul, așa cum credeau grecii, și nu este privilegiat de acesta gnoză cealaltă parte, intelectul, ci Duhul care vine de la Dumnezeu Astfel obținem trei dimensiuni ale vieții umane: ) în dimensiunea fizică, viața pur animală a corpului; ) sufletul-intelectul trăiește în spațiul rațional; ) în cea mai înaltă dimensiune divină, sufletul urcă la Spirit Sufletul însuși este muritor, dar poate deveni nemuritor în măsura în care Dumnezeu îi dăruiește Duhul Său, în măsura în care se hrănește în Duh și trăiește în el Astfel, toate argumentele lui Platon, pe care a încercat să întemeieze nemurirea sufletului, se prăbușesc Sufletul însuși este neputincios, muritor, dar poate deveni nemuritor în măsura în care este capabil să trăiască conform Duhului Această a treia dimensiune - Duhul lui Dumnezeu - este cea care interpretează teoria Creației ca o teorie biblică în general, care este inovația etică a lui Filon Morala devine inseparabilă de credință și religie, contopindu-se chiar și în unirea mistică cu Dumnezeu într-un fel de viziune extatică Pe această cale, de altfel, Filon anticipează așa-numitele itinerarii - calea către Dumnezeu - pe care Părinții Bisericii, începând cu Augustin, le devin canonici De la cunoașterea cosmosului trebuie să trecem la cunoașterea de noi înșine; ceea ce este esențial este că în momentul transcenderii, depășind de noi înșine, cunoscându-ne deja, ajungem la conștientizarea că ceea ce posedăm nu este al nostru - și îl returnăm Celui cu care suntem înzestrați Chiar în acest moment, în sensul exact al cuvântului, Dumnezeu este cu noi și în noi Momentul cel mai sigur pentru întâlnirea creatului cu Creatorul său este tocmai în recunoașterea totală a nesemnificației sale Gloria extraordinar de înaltă a sufletului constă în depășirea făpturii, a limitelor ei, legându-se numai de necreat, în conformitate cu preceptele sacre, devotandu-se Lui Prin urmare, celor care s-au asociat cu El și Îi slujesc continuu, El se dăruiește pe Sine în schimb Fericirea constă în esență în a fi în întregime și complet în Dumnezeu, mai degrabă decât în noi înșine gnoză Termenul "gnoză" înseamnă literal "cunoaștere", dar din punct de vedere tehnic a ajuns să însemne o formă specială de cunoaștere mistică, care era caracteristică unor mișcări religioase și filozofice ale păgânismului târziu, în special secte eretice, inspiratoare Patristică inspirat din ideile creştinismului A Festuger a definit-o astfel: "Gnoza a însemnat un nou mod nou de a-L cunoaște pe Dumnezeu, bazat nu mai pe rațiune, ci pe un fel de perspicacitate directă Doctrinele ermetice pot fi considerate gnostice (de exemplu, vezi Oracolele caldeene) , teoria gnostică , care ne interesează acum, fiind asociată cu creștinismul, conținea diverse elemente elenistice și răsăritene și, prin urmare, a stârnit vii controverse și critici la adresa Părinților Bisericii Până de curând, savanții, lipsiți de documente istorice, trebuiau să se mulțumească cu dovezile criticilor atunci când reconstituiau gnoza creștină Cu toate acestea, în , în Nag Hammadi (Egiptul de Sus), a fost găsit accidental un borcan care conținea de manuscrise gnostice în coptă, dintre care erau complet necunoscute Abia în a fost publicată o traducere completă în engleză, unele dintre texte sunt prezentate în limbi europene în Apocrifele Noului Testament Cercetările necesare nu au fost încă făcute și analiza acestor texte nu a fost finalizată, dar deja se poate vorbi despre unele trăsături esențiale ale gnozei fără a intra în diferențele dintre curente Obiectul specific al cunoașterii gnostice este Dumnezeu și tot ceea ce are legătură în cele din urmă cu mântuirea omului Textul principal este dedicat explicațiilor despre întrebările: a) cine am fost și ce am devenit, b) unde am fost și unde am fost abandonați, c) unde vrem să mergem și de ce vrem să scăpăm , d) ce este nașterea și dacă renașterea este posibilă În experiența gnostică, tristețea și anxietatea sunt stări fundamentale Gnosticul este interesat de aspectele negative ale conștiinței, decalajul intern radical al acesteia, abisul dintre bine și rău, indicând astfel adevărata noastră identitate O persoană suferă de rău, asta înseamnă implicarea sa în bine, ceea ce înseamnă că vine dintr-o altă lume și trebuie să se întoarcă acolo În această lume suntem în exil, patria noastră este o altă lume Într-una din scrierile gnostice citim: "Cine cunoaște lumea a găsit un cadavru și lumea nu este vrednică de cel care a găsit cadavrul acesta" Gnosticul trebuie să se adâncească în cunoașterea de sine și numai prin autocunoaștere se poate întoarce în patria sa Rolul cel mai important în această întoarcere îl joacă Mântuitorul (Hristos), unul dintre "eonii" divini Gnosticii au împărțit oamenii în trei categorii: "pneumatic", în care predomină Spiritul (pneuma); "mental" (cu dominant gnoză psihic); și așa-numitele "hylic" (sunt dominate de materie, hyle) Aceștia din urmă sunt condamnați la moarte, primii sunt hotărâți pentru mântuire, în timp ce cei din urmă pot fi mântuiți dacă urmează instrucțiunile primilor, aleșii, care au "gnoză" Această lume zace în rău, ea a fost creată nu de Dumnezeu, ci de Demiurgul răutăcios Esența vederii gnostice a fost exprimată clar de Plotin "Ei susțin că Demiurgul este rău intenționat, iar cosmosul creat de el este vicios" Este clar că Dumnezeul Vechiului Testament, ca creator al lumii vicioase, se opune Evangheliei lui Dumnezeu bun, Hristos Mântuitorul Forma trupească a lui Hristos este aspectul pur (Această idee, alți creștini s-au grăbit să sublinieze, au devalorizat suferința, moartea și învierea lui Hristos ) Interpretarea alegorică a textelor sacre a fost menită să susțină doctrina lor Teoria gnostică pare deosebit de curioasă și complicată acolo unde derivă toată realitatea dintr-o integritate primordială Așa-numiții "eoni" - particule eterne - își radiază asemănările (Hristos este ultimul Eon) Aceasta este originea omului Așadar, vedem incluziuni în gândirea gnostică a ideilor de diferite origini (mitologice, fantastice și altele) Teoria gnostică apare ca un mister revelat de Hristos doar câtorva ucenici, apare ca o învățătură aristocratică rafinată, diferită de Evanghelie Evangheliile gnostice pot fi văzute ca documente ale revelației secrete Printre gnostici sunt cunoscuți Carpocrate, fiul său Epifan, Basilide și fiul său Isidor, mai ales Valentin a avut mulți adepți Părinții Bisericii, nu fără motiv, i-au văzut eretici Într-adevăr, aceasta a fost o epocă în care a dispărut o lume spirituală și a luat naștere alta și, prin urmare, a dominat starea de anxietate, căreia gnosticii (poate mai adecvat decât alte învățături filozofice) au dat o anumită intonație, în consonanță cu spiritul timpului lor Într-unul dintre documentele găsite în Nag Hammadi, citim: "Ignoranța Tatălui a provocat anxietate și groază Anxietatea s-a îngroșat ca o ceață, astfel încât nu se putea vedea nimic " Materialitatea și corporalitatea în sine au dat naștere experienței suferinței , groază, pierderea sentimentului de ieșire , drumul către lumină Cu toate acestea, experiența gnostică, ca încercare de a face față provocării epocii sale, s-a dovedit a fi prea fragilă pentru a cuceri viitorul Apologeții - grecii și prima dezvoltare filozofică a creștinismului, realizată de școala de catehism din Alexandria Apologeții greci ai secolului al II-lea: Aristides, Justin, Tatian Prima apologie creștină, dintre izvoarele care au ajuns până la noi, descoperite abia în secolul trecut, aparține lui Marcianus Aristides (epoca împăratului Antonie Pius, pe la jumătatea secolului al II-lea) El a susținut că numai creștinii au o adevărată filozofie și doar în puritatea vieții se poate vedea dovezi ale adevărului cunoașterii Dumnezeului în care se crede Cu toate acestea, o figură mai semnificativă a fost Justin Martyr, născut în Palestina, autorul a două scuze și a unui dialog cu Trifon Căutarea sa pasională a adevărului l-a condus de la Platon la Hristos "Când eram încă un student al lui Platon", a scris el, "am ascultat acuzațiile împotriva creștinilor, dar, văzând neînfricarea lor în fața morții și faptul că majoritatea oamenilor tremură, mi-am dat seama că acești martiri sunt fără păcat" Atitudinea sa față de creștinism este lămurită în următoarele cuvinte din A doua Apologie: "Sunt creștin și, cu mândrie, mă recunosc ca atare nici stoic, nici poetic, nici prozaic Fiecare dintre ei a văzut lumea în care Verbul divin își aruncase semințele, numai după natura ei și, prin urmare, orice teorie putea exprima doar adevăr parțial, dar întrucât au intrat în contradicții între ei din motive profunde, s-a constatat că niciunul dintre ei nu are cunoștințe infailibile și de nerefuzat Tot ceea ce a fost proclamat într-un mod veridic ne aparține nouă creștinilor Cu adevărat, după Dumnezeu, iubim și slăvim numai Logosul, care s-a născut din Dumnezeu, veșnic și inefabil căci S-a făcut om pentru a ne vindeca de bolile noastre, luându-le pe toate asupra Sa Scriitorii au putut discerne adevărul prin întuneric datorită semințelor Logosului care se află înăuntrul lor, dar semințele și asemănarea, proporționale cu proprietățile lor, sunt un lucru, iar Logosul însuși este cu totul altă participare și imitație în Harul care vine de la El Prima dezvoltare filozofică a creștinismului Dintre aceste teorii, este interesant să privim relația dintre Logos-Fiu și Dumnezeu-Tatăl, interpretată în spiritul conceptului stoic de "Logos dăruitor", care a fost menționat de Filon, ecou de-a lungul secolelor: "Ca prim principiu, mai presus de orice, Dumnezeu a creat din Sine o putere rațională, logica, și așa cum Duhul Sfânt este numit uneori "slava Domnului", alteori "Înțelepciune", alteori "Înger", "Dumnezeu, " "Doamne", deci Logosul (= Verb, Cuvânt) acceptă toate numele, pentru că împlinește voia Tatălui, fiind născut din voia Tatălui nostru Astfel, vedem cum ni se întâmplă anumite transformări: pronunțând un anumit cuvânt (= logos, verbum), generăm un cuvânt (logos), în timp ce nu există nicio separare sau micșorare a logos-urilor (= cuvânt, gând), care se află în noi Vedem cum se aprinde o altă scânteie dintr-unul , în timp ce primul foc nu scade, el rămâne același, iar noul foc nu-l stinge, aprinzându-se singur " "Platonistul" Justin, care cunoștea perfect "Phaedo" și teoria platoniciană a sufletului, înțelege că acesta trebuie reformat structural Sufletul nu mai poate fi etern și indestructibil de la sine "Tot ceea ce este în afara lui Dumnezeu este prin natura sa sortit să piară Numai Dumnezeu nu este născut de nimeni și va rămâne pentru totdeauna, și numai pentru că El este Dumnezeu De aceea sufletele născute sunt muritoare și pedepsite; dacă numai că nu au fost supuși corupției nu ar păcătui " Este greșit să credem că există diferite tipuri de realitate indestructibilă, pentru că nu este clar cum ar fi posibil să se facă distincția între ele Asta nu au înțeles Platon și Pitagora "Sufletul trăiește, dar nu este viața însăși, el participă la viață Astfel, ceea ce participă este diferit de cel la care și la ce participă Sufletul participă la viață, căci Dumnezeu dorește ca" sufletul să trăiască Omul nu este etern, trupul lui nu este veșnic legat de suflet; când armonia lor este ruptă, sufletul părăsește trupul, iar persoana nu mai este "Sufletul trebuie să înceteze să mai fie, spiritul vieții este despărțit de el: sufletul nu mai există și se întoarce de unde a venit" Astfel Iustin face loc teoriei învierii Convertirea lui Iustin la creștinism a fost facilitată de exemplul martirilor În același mod, Iustin însuși a mărturisit despre credința sa Pentru predicile sale, a fost decapitat în din ordinul prefectului roman Printre apologeții secolului al II-lea se numără Tațian, Athenagoras din Atena, Teofil din Antiohia și un anume Anonymus, autorul unei scrisori deosebit de interesante către Diogene Patristică Tatian a fost un elev al lui Justin și s-a convertit de el În Discursul său despre greci, el este un adversar al filosofiei grecești, dar spre deosebire de profesorul său, el se declară un "barbar" care a găsit adevărul și mântuirea în scrierile "barbare" El subliniază că, la fel ca toate lucrurile create, sufletul nu este veșnic, ci este înviat în trup Aici vorbim și despre natura tripartită (ca la Pavel și Filon) a unei ființe umane: ) trup, ) suflet și ) spirit Faptul că în noi "chipul și asemănarea" lui Dumnezeu este Duhul, care este mai înalt decât sufletul și numai el face o persoană nemuritoare Athenagoras din Atena, autorul "Supplicației pentru creștini", scrisă în a doua jumătate a secolului al II-lea, se opune așa-numitului "ateism", încercând să justifice rațional conceptul de Treime: "Fiul lui Dumnezeu, adică mintea (nus), este primul vlăstar al Tatălui, dar nu așa cum a fost născut de el, căci de la bun început Dumnezeu a avut Logosul în Sine, fiind legat veșnic de Logos Fiul, Logosul, care provine de la Tatăl, există ca "Idee productivă" Duhul Sfânt, curgând din Dumnezeu se întoarce la el ca o rază de soare În antropologia sa se aud ecouri ale platonismului Omul este trup și suflet Trupul este muritor, sufletul este creat ca trupul, dar nu este muritor Când trupul este înviat din morți, se reunește cu sufletul, care se afla într-o stare de semi-somn, animație suspendată, și formează din nou o unitate, care este o persoană integrală Teofil din Antiohia (a doua jumătate a secolului al II-lea) în lucrarea sa "Către Autolycus" a răspuns cu strălucire cererii lui Autolycus de a-i arăta pe Dumnezeul creștinilor: "Arată-mi omul tău, și îți voi arăta pe Dumnezeul meu", ceea ce însemna : spune-mi ce ești, apoi îți voi spune ce poți vedea Dumnezeu "O persoană", crede Teofil, "ar trebui să aibă un suflet curat, ca o oglindă fără pată Dacă rugina a stricat oglinda, este imposibil să vezi reflectarea corectă a feței În mod similar, dacă o persoană este păcătoasă, nu poate vedea Dumnezeu " Theophilus a aprofundat înțelegerea Treimii (Trias) în termenii Logosului imanent sau intern în Dumnezeu (Logos endiathetos) și a Logosului pronunțat (Logos prophorikos), urmând aici pe Iustin Sufletul în sine nu este nici muritor, nici nemuritor Nemurirea este darul lui Dumnezeu pentru cei care țin legea Lui În fine, "Scrisoarea către Diogene" a unui autor necunoscut aparține aceleiași perioade, de unde aflăm că "creștinii nu se deosebesc de ceilalți oameni nici pe teritoriul lor, nici în limba, nici în obiceiuri Ei nu trăiesc în propriul oraș, nu utilizați neobișnuit Prima dezvoltare filozofică a creștinismului limbaj, nu este nimic ciudat în viața lor Teoria lor nu este rodul raționamentului și ingeniozității celui curios, ei nu se străduiesc să fie inovatori ai noilor teorii, ca alții Dar, trăind în propria lor țară, sunt ca niște străini; participând la toate ca concetăţenii, suportând totul ca nişte străini; orice pământ străin este patria lor și orice patrie este un pământ străin pentru ei Ei trăiesc pe pământ, dar sunt cetățeni ai Raiului" Școala de Catehism din Alexandria: Clement și Origen În Alexandria, pe la , Panten, convertit de la stoic la creștin, a fondat Școala Catehistică, a cărei Clement și Origen au devenit reprezentanți străluciți Clement s-a născut c a fost mai întâi un elev al lui Panten, apoi un asistent și, în cele din urmă, un adept Cu greu ar fi o exagerare să-l considerăm pe Clement din Alexandria întemeietorul teologiei speculative A fost un genial inițiator al unei școli care a apărat și a adâncit credința cu ajutorul filozofiei A dezvoltat o gnoză creștină autentică, punând în slujba credinței adevăratele comori coapte în adâncul diferitelor sisteme filozofice Susținătorii gnozei eretice au predicat imposibilitatea reconcilierii științei cu credința, în care vedeau elemente incompatibile Clement, dimpotrivă, a căutat neobosit manifestări de armonie între ei Numai acordul dintre pistis și gnoză - credință și cunoaștere - face un creștin conștient Începutul și temelia filozofiei este credința Pe de altă parte, pentru un creștin care dorește să-și aprofundeze propria credință, nimic nu este mai important decât rațiunea Filosofia ca aliat al credinței nu întărește credința, ci face ca atacurile adversarilor adevărului să fie neputincioase, iar bastionul fortăreață al credinței inexpugnabil Credința rămâne pentru Clement în orice caz criteriul adevărului, în timp ce știința, prin natura ei, este auxiliară Conceptul de Logos, care formează structura de susținere a doctrinei lui Clement, cuprinde trei puncte: ) principiul creator al lumii; ) începutul oricărei forme de înțelepciune care i-a inspirat pe profeți și filozofi; ) începutul mântuirii (logosul întrupat) Logosul este într-adevăr începutul și sfârșitul, alfa și omega, ceea ce vine totul și cel la care totul se întoarce Logosul este Învățătorul și Mântuitorul Logosul este adevărata măsură, reunind înțelepciunea antică și virtutea greacă cu învățăturile lui Hristos "Doar pentru Logos, bla Patristică Din cauza afinității noastre cu virtutea, suntem făcuți ca Dumnezeu Dar lucrează fără să-ți pierzi curajul, atunci vei fi așa cum nu ți-ai putea imagina Și așa cum educația filozofilor este una, retoriștii alta, luptătorii o a treia, tot așa este la dispoziția liberă a unui suflet dornic să pornească pe calea iubirii, care duce la bine Acțiunile fizice, fiind cultivate, devin sfinte și pure (rătăcire, oprire, hrană, somn, odihnă etc ) În cele din urmă, formarea Logosului este contrară extremelor, El este în găsirea măsurii potrivite pentru toate Logosul mai este numit și Mântuitorul, deoarece acest medicament rațional care se găsește la o persoană în anumite circumstanțe oprește viciul, exclude sursa pasiunilor, taie rădăcinile dorințelor care sunt contrare minții (indicând de ce ar trebui să se păzească), oferă o antidot pentru toate bolile și calea spre mântuire Acesta este darul cel mai binecuvântat al lui Dumnezeu " Dar poate mai maiestuoasă este încercarea lui Origen de a sintetiza rațiunea, filozofia și credința creștină Teoriile grecești (în special Platon și stoicii) sunt folosite de el ca elemente conceptuale ale interpretării raționale a Sfintei Scripturi Origen s-a născut în jurul anului în Alexandria Tatăl său, Christian Leonid, a fost martirizat, rămânând credincios lui Hristos Proprietatea a fost confiscată și Origen și-a câștigat existența predând În , încă tânăr, a condus Școala de Catehism, devenind un exemplu viu al teoriei sale și un model de virtute În , nevoit să părăsească Alexandria din cauza neînțelegerilor cu episcopul Dimitrie, își continuă activitățile cu mare succes în Cezareea, în Palestina Nici persecutarea creștinilor de către Decimus nu a scăpat de Origen A fost aruncat în închisoare și executat în O mare parte din moștenirea lui Origen s-a pierdut Dintre cele care au ajuns la noi - "Începuturi" (din păcate, nu în ediția autorului), "Împotriva scopului", "Comentarii la Ioan" În centrul gândurilor lui Origen se află Dumnezeu și Treimea Dumnezeu este conceput sub semnul necorporalităţii Cei care Îl înțeleg ca foc, suflare sau alt element material se înșală "Dumnezeu este o realitate intelectuală și spirituală", "o simplă natură intelectuală" Din fire, Dumnezeu este de necunoscut, este o realitate "de neînțeles și de nesăbuit" Orice am gândi despre El, trebuie să ne amintim că El transcende totul Căci natura Lui nu este supusă minții umane, nici măcar cea mai curată și mai clară " Echo Prima dezvoltare filozofică a creștinismului Neoplatoniștii ajung la noi în aceste cuvinte: Origen a ascultat prelegerile lui Ammonius Saccas în Alexandria, a cărui școală a fost forja neoplatonismului Origen vorbește despre Dumnezeu ca "monadă și enad" care este "mai înalt decât înțelegerea și ființa" Această poziție se întoarce la Plotin El nu ezită să-l numească pe Dumnezeu "Minte, izvorul oricărei minți, al oricărei substanțe intelectuale", Ființa care dă viață la orice altceva, sau, mai bine, "participă la tot ceea ce este ființă", drept Bine, sau "Bunătatea absolută" "din care curg toate lucrurile bune Singurul Fiu al lui Dumnezeu este a doua persoană a Treimii, este "Înțelepciunea lui Dumnezeu, în esență existentă" În această "înțelepciunea se află bunătatea și forma fiecărei creații viitoare, care au fost create inițial și care au luat ființă întâmplător" Ideile platonice sunt astfel exprimate ca înțelepciunea lui Dumnezeu "Și dacă totul este creat în înțelepciune, pre-creat sub forma unei Idei, atunci, prin urmare, au existat întotdeauna ființe care ulterior au trebuit să fie create conform substanței lor " Spre deosebire de gnostici, adaptați și medaliști, Origen susține că Fiul lui Dumnezeu este născut "de la început" de Tatăl, dar nu ca orice altceva: el este născut prin emanație, activitate spirituală, așa cum, de exemplu, curge voința din minte, iar această emanație este veșnică și continuă, ca o strălucire din lumina luminii, și nu vine de la Duhul către Fiul din afară, ci așa este Fiul însuși prin fire "Fiul este al aceluiași natura (homoousios) ca Tată Origen recunoaște totuși o anumită subordonare, subordonarea Fiului față de Tatăl Acest concept ierarhic, desigur, este rezultatul influenței medio-platonismului și neo-platonismului unitate absolută, Fiul, fiind Însuși unul, include multe activități, și de aceea în Scriptură el este numit cu diverse nume, în conformitate cu cutare sau cutare activitate Hristos are două naturi: El este Dumnezeu adevărat și om adevărat, nu om în exterior, ci omul ca atare, cu suflet si trup: sufletul lui Hristos joaca rolul de mijlocitor intre Logosul divin si trupul omenesc Ca nimeni altul, Origen este atent la individualizarea Duhului Sfânt, la acțiunea lui sfințitoare Influența neoplatonică se simte și aici: "Dumnezeu Tatăl, care îmbrățișează totul, extinzându-și puterea asupra fiecărei ființe, participând la ființa sa, îl face ceea ce este; Fiul, fiind mai jos decât Tatăl, ajunge doar la făpturile raționale și mai jos este Duhul Sfânt, El ajunge doar la sfinți Prin urmare, potențialul Tatălui depășește Patristica tendinţa Fiului Este îndreptată direct atât spre sfinți, cât și către păcătoși, către oameni raționali, animale mute și ființe fără suflet - în general, către toată lumea Dimpotrivă, acțiunea Duhului Sfânt nu se extinde în niciun fel asupra ființelor fără suflet sau celor care, deși au suflet, sunt muți și, cu siguranță, nu asupra celor cărora li se dă rațiunea, dar sunt în puterea răului, absolut surd la bine "Origen pune accent pe subordonare și ierarhie, insistă pe identitatea naturii, substanței și esenței Tatălui și a Fiului Mai mult, și acest lucru este fundamental, este separat de neoplatonism prin înțelegerea cezurei ontologice dintre Dumnezeu Treimea și orice altceva cu ajutorul conceptului de "creație din nimic", iar în eseul "Despre principii El vorbește despre creație ab aeterna, din veacuri, referindu-se doar la Ideile din Cuvânt, nu la întreaga realitate Teoria creației a lui Origen este destul de complexă În primul rând, Dumnezeu a creat ființe raționale, libere și egale între ele, după chipul său Natura lor finită și libertatea devin o sursă de diferență, necoincidență în comportament: unii rămân în unire cu Dumnezeu, alții, păcătuind, se îndepărtează, răcorindu-se în dragoste pentru Dumnezeu, iar aceasta este diferența dintre îngeri, oameni și demoni, ca fiind credincios lui Dumnezeu, înstrăinat și care l-a părăsit Trupul și lumea corporală s-au născut ca o consecință a păcatului Dumnezeu i-a îmbrăcat în trupuri pe sufletele plecate, dar este greșit să credem că trupul este negativ (cum credeau platonicienii, în special gnosticii): este un instrument de răscumpărare și purificare Prin urmare, sufletul preexistă trupului, deși nu în sensul platonic, pentru că este creat din nimic Diferențele dintre oameni se explică prin diferențele de condiții de viață și de comportament într-o viață anterioară (la o distanță mai mare sau mai mică de Dumnezeu) Viziunea tipică a grecilor, așa cum a fost adoptată de Origen, este aceea de a înțelege lumea ca o serie de lumi create nu simultan, ci succesiv una după alta "Dumnezeu nu a început creația din această lume vizibilă, dar noi credem că, așa cum va fi o altă lume la sfârșitul acestei lumi, tot așa vor preceda lumea noastră " O astfel de viziune implică că tot ceea ce este spiritual va fi în cele din urmă curățat de păcat, cu toate acestea, pentru purificarea completă, este necesar în procesul de răscumpărare treptată și constantă să scăpăm de orice limbă, să experimentăm multe întrupări în lumile ulterioare Deci, potrivit lui Origen, sfârșitul ar trebui să fie exact același cu începutul, totul ar trebui să revină la normal, așa cum a fost intenționat de Dumnezeu Prima dezvoltare filozofică a creștinismului Și, în sfârșit, celebra teorie a apocatastazei lui Origen, adică întoarcerea tuturor ființelor la starea lor originală "Să presupunem că, prin autoritatea lui Dumnezeu și autoritatea lui Hristos, toate lucrurile create vor fi chemate la final după ce ultima luptă cu dușmanii va fi câștigată Observând un astfel de sfârșit, în care tot ceea ce opus se va supune lui Hristos până la ultimul vrăjmașul și Hristos vor întemeia Împărăția lui Dumnezeu Tatăl, în ea vom vedea începutul tuturor Într-adevăr, sfârșitul este întotdeauna asemănător cu începutul: căci totul are un singur sfârșit și totul are un singur început, așa cum există unul sfârşitul multor lucruri, atâtea vin dintr-un început, care iarăşi, în bunătatea lui Dumnezeu, se va supune lui Hristos şi se va uni în Duhul Sfânt, ajunge la un sfârşit, care este ca începutul" Și dacă toate acestea sunt așa, atunci "substanța noastră trupească va duce la faptul că orice lucru trebuie să fie integrat pentru a fi una cu toți, iar Dumnezeu va fi totul în toți Dar toate acestea nu vor veni într-o clipă, ci încet și treptat, prin secole nesfârșite, căci corectarea și purificarea nu vor veni deodată și nu în toată lumea, ci individual Unii vor deveni primii, alții îi vor urma, alții vor rămâne cu mult în urmă Și astfel, în nenumărate feluri, toată lumea , inclusiv vrăjmașii, vor urma pentru a se uni cu Dumnezeu, iar ultimul dușman este moartea, dar va pieri și nu vor mai fi dușmani De menționat că pe această cale este determinată soarta ființelor inteligente, ele aleg calea progresului sau regresiei, ceea ce înseamnă trecerea de la un demon la o persoană sau un înger, sau o mișcare inversă înainte ca totul să revină la normal, la starea sa originală Hristos s-a întrupat în această lume o singură dată, iar întruparea sa este destinată să rămână un eveniment unic, ireproductibil Origen ridică liberul arbitru al oamenilor la toate nivelurile existenței lor la cel mai înalt grad În etapa finală, judecătorul liber al oricărei și tuturor creaturilor va triumfa în triumful iubirii, împlinindu-și voința, toți i se vor alătura fără amenințarea unei noi căderi Potrivit lui Origen, Scriptura poate fi citită pe trei niveluri: ) literal, ) moral și ) spiritual, care este cel mai important, dar și mai dificil Origen este remarcabil în toate trei Iar greșelile lui însele provin dintr-o supraabundență spirituală și nu dintr-o dorință zadarnică de a fi ori Patristică ginala Origen a fost un "apologe" pentru creștinism în sensul exact al cuvântului "Gândirea lui Origen, care și-a dorit mereu să fie un om al Bisericii, apare în armonie esențială cu premisele fundamentale ale credinței creștine: după logica subordonării, el vede clar diferența dintre lumea lui Dumnezeu și lumea creată afirmă cu hotărâre crearea lumii din nimic, rolul central al Logosului în creație și restaurarea, în cele din urmă, a tot ceea ce este creat și răscumpărat" (M Simonetta) Origen a fost cel mai filozofic și erudit dintre cei mai erudit ai bisericii antice Epoca de aur a patristicii (a IV-a - prima jumătate a secolului al V-lea) Cele mai semnificative personaje ale epocii de aur a patristicii și a crezului de la Niceea În , a avut loc o întorsătură decisivă: Constantin a adoptat Edictul de la Milano, care a sancționat libertatea religiei și a cultului creștin Persecuția a încetat în sfârșit, iar gândirea creștină devine legală și predominantă În cursul secolului al IV-lea și al primei jumătăți a secolului al V-lea, dogma creștină a căpătat forme destul de definite, șlefuite în dezbateri aprinse Acest lucru a fost confirmat la Sinoadele care au devenit repere în istoria Bisericii: Nicea ( ), Efes ( ) și Calcedon ( ) Dintre teologii acestei perioade, cei mai proeminenti au fost: Eusebiu din Cezareea ( - ), lucrarea sa "Istoria Bisericii" ( ) de orientare a lui Origen este cunoscută (simpatia distinctă pentru Platon este exprimată în "Definiția sa Evangheliei" , unde Platon se apropie de Moise); Arie ( - ), originar din Libia, care susținea că Fiul lui Dumnezeu a fost creat din nimic, ca orice altceva, provocând astfel discuțiile trinitare de la Sinodul de la Niceea; Atanasie ( - ), care a propus teza "consubstanțialității", esența unică a Tatălui și a Fiului, devenind un puternic adversar al lui Arie și un triumfător Sinod de la Niceea; Vasile-Nissky, Grigore de Nyssa și Grigore de Nazianz, despre care vorbim Epoca de aur a patristicii înainte Numele lor strălucitoare au marcat cultura filozofică a acestei epoci Nemesius din Emesa a fost autorul tratatului Despre natura omului Mai amintim de Sinesius din Cirene ( - ), care a întemeiat ultima școală platoniciană din Alexandria, devenind ulterior episcop de Ptolemais Semnificația Sinodului de la Niceea ( ) este adoptarea așa-numitului Crez, care leagă toți creștinii conștienți de sine (credo) "Credem într-un singur Dumnezeu Atotputernic (pantokrator = pantokrator = omnipotens), Creatorul (poietes = factor) a tot ceea ce este vizibil și invizibil Și într-un singur Domn, Isus Hristos, singurul Fiu născut al lui Dumnezeu, născut (gendheis = natus) prin Tată, din esența Tatălui (ousia = substantia) Dumnezeu de la Dumnezeu, Lumină adevărată din Lumină adevărată, născut (ghenetos = genitus), necreat (poietheis = factus), consubstanțial (homoousios = consubstantialis) cu Tatăl Său, prin voia căruia toate lucrurile au fost create (egheneto = fada sunt), ceea ce este în cer și ce este pe pământ; pentru mântuirea noastră S-a pogorât și S-a întrupat prin Duhul Sfânt și a treia zi a înviat și S-a înălțat la cer și va veni iarăşi să judece pe cei vii şi pe cei morţi Cred în Duhul Sfânt" * Mai târziu, Sfântul Augustin va face o nouă încercare de aprofundare a conceptului de Persoană în contextul personalității trinitare (hypostaseis, personae) Părinții Capadociei și Grigore de Nyssa Dintre teologii din acest timp este deosebit de interesant Grigorie de Nyssa ( - ), care, împreună cu fratele său Vasile ( - ) "Cred într-un singur Dumnezeu, Tatăl Atotputernic, Creatorul cerului și al pământului, vizibil tuturor și nevăzut Și într-un singur Domn Iisus Hristos, Fiul lui Dumnezeu, Unul Născut, Care S-a născut din Tatăl înainte de toate veacurile Lumină din Lumină, Dumnezeu este adevărat din Dumnezeu este adevărat, născut", necreat, consubstanțial cu Tatăl, El a fost totul De dragul omului și al nostru de dragul mântuirii, S-a pogorât din cer și s-a întrupat din Duhul Sfânt și Maria, Fecioara, si s-a facut om Rastignit pentru noi sub Pontiu Pilat, si a patit si a fost ingropat Si a inviat a treia zi, dupa Scripturi, S-a inaltat la ceruri si s-a asezat de-a dreapta Tatalui; care vine cu slavă să judece pe cei vii și pe cei morți, Împărăția Lui nu va avea sfârșit Și în Duhul Sfânt, Domnul, Dătătorul de viață, Care purcede de la Tatăl, Care împreună cu Tatăl și cu Fiul este închinat și slăvit, Cel ce a vorbit proorocii (versiunea ortodoxă rusă) Patristică ) și Grigore de Nazianz ( - ) au devenit un succesor demn al moștenirii grecești Werner Jaeger a descris-o astfel: "Origen și Clement au atins un nivel înalt de reflecție, dar acum era nevoie de mult mai mult Origen, fără îndoială, a dat religiei creștine spiritul tradiției filozofice grecești, dar ceea ce s-au străduit Părinții Capadociei căci a fost un fel de civilizație creștină totală Având în vedere acest scop, ei au adus o contribuție semnificativă la crearea unei noi culturi extinse, care rezultă evident din orice fragment din scrierile lor S-au opus gândirii grecești, stimulate de puterea statului (gândiți-vă la împăratul Justinian), dar cu toate acestea nu și-au ascuns admirația pentru moștenirea grecilor "Există o linie de demarcație între religia greacă și cultura greacă Evident, există o legătură vitală între creștinism și elenism într-o formă nouă și pe alt nivel, găsit deja de Origen Nu ar fi o mare exagerare să vorbim despre un fel de neoclasicism creștin În scrierile capadociene, creștinismul a acționat ca succesor de drept al tradiției grecești, demn de viață inextingubilă Nu doar pentru că s-a autodepășit, jucând un rol important în procesul civilizației mondiale, ci și a salvat, dând o nouă viață moștenirii culturale, în special școlilor retorice din acea vreme, devenite prea artificiale pe fondul tradiției clasice Am vorbit mult despre renașterea clasicilor greci și romani, atât în vest, cât și în est Cu toate acestea, nu trebuie subestimat faptul că în secolul al IV-lea, în epoca marilor Părinți ai Bisericii, a avut loc o veritabilă renaștere a literaturii greco-romane, care a supraviețuit până în zilele noastre, personalizată în numele magice ale acestei eră Diferența dintre spiritul grec și cel roman se caracterizează prin faptul că Occidentul latin și-a avut Augustinul, în timp ce estul grec și-a modelat cultura prin Părinții Capadocieni Jaeger, care a pregătit o nouă ediție critică a scrierilor lui Grigore de Nyssa, arată o lectură diferită a filozofilor și teologilor capadocieni Oricum ar fi, fenomenul de extindere a spațiului rațiunii în cadrul credinței fără a reduce rațiunea la dimensiunea ei seculară devine pentru noi un fapt "Să folosim Sfânta Scriptură ca regulă și lege pentru orice teorie", spune Grigore de Nyssa Cultura seculară este "sterilă, pentru că nu duce partea la întreg La urma urmei, nu toate aceste teorii sunt goale și goale în toate, dar dintr-un anumit motiv ele adesea Epoca de aur a patristicii avort înainte de a intra în zona de lumină a cunoașterii divine "Filosofia greacă, fără îndoială, rodnică, dar numai atunci când este purificată cu pricepere:" Filosofia morală și filosofia naturii contribuie la adevărata viață spirituală atâta timp cât reușim să le despărțim teoretic premise din distorsiuni urâte ale planului monden" "Marele discurs catehistic", cea mai frapantă lucrare a lui Grigore de Nyssa, oferă prima sinteză organică a dogmelor creștine, raționalizate sistematic cu cât mai deplin posibil A rămas un model de urmat timp de multe secole Trei momente dintre multe ni se par cele mai interesante din punct de vedere filozofic În spiritul lui Platon, Grigore de Nyssa separă lumea inteligibilă de cea senzuală și corporală Cu toate acestea, deja în spiritul neoplatonic, lumea sensibilă își pierde materialitatea, căci apare ca un produs al unor forțe calitativ necorporale, așa cum se explică în "De opificio hominis" ("Despre creația omului"): "precum nu există corp care nu este prevăzut cu culoare, formă, rezistență, extensie, greutate și alte calități, fiecare dintre ele nu este un corp, ci locuiește într-o ființă diferită de cea corporală, în conformitate cu un caracter aparte Și dacă cunoașterea dintre aceste calități este inteligibilă, iar dacă Divinitatea este în sine o substanță inteligibilă, este de necrezut că aceste principii inteligibile de origine corporală ar putea exista în cadrul naturii necorporale; natura inteligibilă, chemând forțele spirituale la viață, unindu-se cu acestea, duce la nașterea natura materiala Este imposibil să nu evidențiem o altă idee a lui Grigore de Nyssa, conform căreia nu este suficient să crezi că omul este un microcosmos Omul este mult mai mult În Creația omului, el scrie: "Filosofii păgâni au căutat esența omului în ceva josnic și nedemn de el Încercând să ridice momentul uman, chiar au spus că omul este un microcosmos format din aceleași elemente ca orice altceva, ridicând lauda firii lui, uitând în același timp că îl aseamănă cu o insectă sau cu un șoarece: până la urmă sunt și ei din aceleași patru elemente Cum poate fi un om mare dacă este ca cosmosul? pământ decât tot ceea ce se mișcă cu pământul? Care este, potrivit Bisericii, măreția omului? Nu în asemănarea cosmică, ci în a fi chipul Creatorului naturii noastre " Suflet și Patristică corpul uman a fost creat în același timp, dar sufletul supraviețuiește trupului, iar odată cu învierea restabilește unitatea Grigorie percepe ideea lui Origen de apocatastază, adică restaurarea a tot în forma sa originală: chiar și răufăcătorii, după ce au suferit purificarea prin chinul pedepsei, se vor întoarce la originile lor (toată lumea va fi mântuită) În cele din urmă, la Grigorie găsim versiunea creștină a ideii neoplatonice de înălțare la Dumnezeu prin îndepărtarea de tot ceea ce separă: "Divinitatea este curăție, îndepărtare de patimi și eliberare de tot răul: dacă toate acestea sunt în tine, Dumnezeu este cu adevărat cu tine Dacă gândurile tale sunt libere de rău, îndepărtate de patimi, de impurități lumești, ești binecuvântat, pentru că vezi limpede, pentru că dacă tu însuți ești curat, simți ceea ce nu se vede celor care nu au fost curățați;și unul zi, scoțând vălul din ochii sufletelor voastre, întunericul trupesc, iată, în sfârșit, strălucirea fericită Teofil din Antiohia a zis: "Arată-mi omul tău și îți voi arăta pe Dumnezeul meu" Grigore de Nyssa a adâncit acest gând: "Măsura cât de mult ești capabil să-L cunoști pe Dumnezeu este în tine" Ultimii mohicani ai patristicii grecești: Dionisie Areopagitul, Maxim Mărturisitorul și Ioan Damaschinul Dionisie Areopagitul și teologia apofatică Între secolele al V-lea și al VI-lea a trăit un autor numit Dionisie Areopagitul Autorul necunoscut a vrut să fie luat drept un contemporan al apostolilor, acel Dionisie, pe care Sfântul Pavel l-a convertit la credință cu predica din Areopag Sub acest nume a ajuns până la noi un corpus de scrieri ("Despre ierarhia cerească", "Despre ierarhia bisericească", "Despre numele lui Dumnezeu", "Despre teologia mistică" și "Scrisori") Aceste lucrări au avut un succes incredibil de-a lungul Evului Mediu, atât în vest, cât și în est Și chiar și Dante, în descrierea paradisului, a fost influențat de ierarhia dionisiacă a realității Printre numeroasele traduceri ale "Areopagitului" se numără siriacă (sec VI), arabă, armeană (sec VIII) Călugărul Isaia le-a tradus în slavă în secolul al XIV-lea Se cunosc referiri la ele de către Ivan cel Groaznic Majoritatea bibliotecilor monahale păstrau și copii ale Ultimii mohicani ai patristicii grecești Au existat scrieri ale pseudo-Dionisie Areopagitul Mai mult de o minte cu minte mistică a fost transformată de acest virtuoz necunoscut al gândirii teologice Iată un exemplu dintr-un imn agitat poetic către Dumnezeu: "O, transsubstanțiată, prea dumnezeiască Treime, învățătoare a înțelepciunii creștine dumnezeiești! Du-ne pe culmea necunoscută, strălucitoare și cea mai înaltă a cunoașterii Sfintei Scripturi, unde este desăvârșit, neschimbător și Sacramentele autentice ale Teologiei sunt revelate în întunericul strălucitor al tăcerii mistice, în care în absența completă a luminii, în absența completă a senzațiilor și a vizibilității, mintea noastră, care nu este receptivă la iluminarea spirituală, este luminată cu cea mai strălucitoare lumină, plin de strălucire pură Dionisie reinterpretează neoplatonismul în termeni creștini, adesea în formulările lui Proclus Totuși, ceea ce distinge într-un mod tulburător acest Corpus de Scrieri este formularea teologiei "apofatice" (literalmente "negativă") Dumnezeu poate fi semnificat prin multe nume derivate din lucruri sensibile și apoi înțeles în sens figurat, în sens figurat, întrucât El este cauza tuturor Cu mai puțină inadecvare, se poate exprima pe Dumnezeu folosind nume derivate din domeniul realității inteligibile, cum ar fi frumos și frumos, iubire și "iubit", "bun" și "bunătate", etc Totuși, cel mai bine este să-L desemnăm pe Dumnezeu, negând , despărțind de El orice atribute, pentru că El transcende totul și totul El este "supra-existent", ceea ce înseamnă că tăcerea și vălul misterios sunt cele care exprimă mai bine această realitate supraexistentă decât cuvântul și lumina rațiunii În "Teologia mistică" citim: " Cauza bună a tuturor poate fi exprimată în cuvinte de mulți și de puțini, dar și prin absența completă și absolută a cuvintelor Într-adevăr, pentru a o exprima, nu există cuvinte, nici înțelegere, căci se pune mai presus de toate, iar dacă este, atunci cel ce a biruit toate cele impure și curate, depășind vârfurile sacre în ascensiunea sa, lăsând în urmă toate luminile divine și sunetele invocatoare, toate cuvintele și raționamentele, pătrunzând prin toate vălurile cețoase până unde , după cum spune Scriptura, domnește Cel ce este mai presus de toate " El este intangibil și invizibil A-L cunoaște înseamnă a cunoaște ceea ce este mai înalt decât înțelegerea, ceea ce este dincolo de orice activitate de cunoaștere, adică literalmente fără a cunoaște nimic Atunci gândul devine din ce în ce mai laconic, "pentru ca, ajungând la capătul căii, să dobândească o totală lipsă de cuvinte" Tot ceea ce există, după Dionisie, deschide în lume armonie și ordine, compunând în armonie, care se dezvăluie în ierarhia însăși Patristică Dionisie Areopagitul (fragment din fresca lui Rafael "Disputa") chinezitatea lumii Totul este aranjat conform carta divină Existenta fiecarui lucru este determinata de rangul sau in asa fel incat rangurile inferioare trag din treptele superioare puterea de a urca din lumea pamanta la cea cereasca, batranii se gandesc la cei mai tineri in lupta spre limita lor, spre nimic Nimic din Areopagit nu este gol, ci maxim Ultimii mohicani ai patristicii grecești plin de semnificații divine, unde nici o judecată pozitivă nu este posibilă Maxim Mărturisitorul și ultima bătălie hristologică Maxim Mărturisitorul ( / - ) - ultima voce originală a patristicii grecești Printre lucrările sale se numără: "Perplexul", tradus în latină de Ioan Scot Eriugena (care discută pasaje complexe din Dionisie și Grigorie de Nyssa), "Întrebări către Thalassius despre Sfânta Scriptură", "Capitole despre iubire", "Gânduri asupra înțelegerii" a lui Dumnezeu și a lui Hristos", "Cartea ascetică", "Tâlcuirea Tatălui nostru", "Disputa cu Pyrrhus", "Mistagog", "Înregistrări teologice", etc Aceste lucrări sunt semnificative atât în sens filozofic, cât și în sens mistico-ascetic Maxim Mărturisitorul corelează natura doar cu ceea ce poate fi conceput și ipostaze ca concrete și reale Ipostasul înseamnă pentru el nu atât individualitate cât imagine și originalitate reală Primul om, după părerea lui, a fost chemat să se unească în sine ființa creată, paradisul cu tot pământul, transformând întreg pământul în paradis Istoria lumii pentru el este istoria bisericii ca temelie mistică a lumii Crezul său teologic ar putea, în anumite condiții, să fie o infirmare a ante Litteram a lui Luther: "Unii vor spune indiferent: am credință și aceasta este suficientă pentru mântuire" Iacov a obiectat: " și demonii cred și tremură" "Credința fără fapte este moartă, precum și faptele fără credință", conchide Maxim Poate că cea mai mare realizare a lui a fost lupta sa cu Mono-Fiziții și Catedrala MonopheHitakPGTdGGChalcedon, lupta sa împotriva ideii că Hristos este înzestrat cu o singură energie (mbnbfizity)^și cu o singură voință (monefelShy) a Naturii divine, care era o formă de cripto -monofizitismul Maximus s-a opus acestei interpretări cu toată fermitatea și tenacitatea, insistând că Hristos are două naturi și două voințe: divină și umană Ca trădător de stat, i-a tăiat limba, i-a tăiat mâna dreaptă și l-a exilat în țara Lazelor (în Caucaz) în , unde a murit trei ani mai târziu Optsprezece ani mai târziu, la Sinodul al VI-lea de la Constantinopol, a fost aprobată oficial teza sa despre "Hristos ca om adevărat și Dumnezeu adevărat" Un martor al "adevăratei credințe în Hristos, numindu-l "neclintit, căci Adevărul vorbește prin el" Patristică Ioan Damaschinul Ioan Damaschinul ( / - ) pune capăt erei patristicii grecești Viețile lui au fost compilate relativ târziu, așa că informațiile conținute în ele nu sunt incontestabile Ioan s-a născut în Damasc și a purtat porecla ereditară Mansur (care înseamnă "învingător") Tatăl său Sergius (și mai târziu fiul său) a fost ministru al califului din Damasc Ioan a fost crescut de un călugăr calabrian captiv Tradiția îi atribuie lui Ioan, pe lângă lucrările teologice "Paralele sacre", "Orientări", "Despre gândirea corectă", "Despre Sfânta Treime", "Despre chipul lui Dumnezeu în om", "Despre natura omului, cuvinte împotriva celor care condamnă icoanele, alcătuind un octoechos (sisteme de octogon muzical), de canoane de imnuri și imnuri bisericești, pentru care și-a câștigat faima de "coarde de aur" John nu era o minte speculativă originală, dar era un mare sistematizator Lucrarea sa "Sursa Cunoașterii" este împărțită într-o parte filozofică, o istorie a ereziilor și o parte teologico-doctrinară în spiritul lui Aristotel A treia parte, tradusă în latină de Burgundia din Pisa pe la mijlocul secolului al XII-lea sub titlul "Expunerea exactă a credinței ortodoxe", a devenit un exemplu de sistematizări scolastice Damascul a fost deosebit de popular în Orient Scrierile sale împotriva iconoclaștilor au determinat în mare măsură caracterul și stilul literaturii polemice ortodoxe Deja la începutul secolului al X-lea, lucrările lui Damaskin au fost traduse în slavonă și au devenit cunoscute în Rus' Printre numeroșii săi traducători se numără Andrey Kurbsky În mare parte datorită Damascului, filosofia a început să fie înțeleasă ca o ocupație caritabilă și respectabilă, al cărei subiect este cunoașterea ființelor ca ființe, divine și umane, vizibile și invizibile Filosofia, după Ioan, este arta artelor și știința științelor, "prin ea se inventează tot felul de arte și tot felul de științe; aceasta este dragostea înțelepciunii, dar adevărata înțelepciune este Dumnezeu și, prin urmare, iubirea a lui Dumnezeu este adevărata filozofie" El deține o apologie detaliată a cultului creștin bazată pe o teorie detaliată a imaginii Imaginile pot fi naturale, iconice, didactice și simbolice Dar omul este și o imagine a lui Dumnezeu Cu ajutorul imaginilor, puteți înfățișa întregul univers, corpuri și figuri, precum și demoni necorporali, spirite, îngeri În urma lui Vasile cel Mare, a apreciat foarte mult imaginile pitorești, crezând că Ultimii mohicani ai patristicii grecești "culoarea picturii mă atrage spre contemplare și, ca o pajiște, încântând privirea, revarsă pe nesimțite în suflet slava lui Dumnezeu" Ioan Damaschinul, spre deosebire de Părinții Bisericii grecești, care au luat ca bază pe Platon și platonismul, a pornit de la Aristotel În Orient, el s-a bucurat de o autoritate comparabilă cu gloria Sfântului Toma din Apus UenonisiіІ ttyeonaiHJn (texte)* Dumnezeu ca identitate a luminii și a întunericului Întunericul divin este un svt inaccesibil, în care, după cum se spune în Scriptură, Dumnezeu locuiește Această lumină este invizibilă din cauza clarității excesive și inaccesibilă din cauza excesului de turnare a luminii super-esențiale Intră în acest întuneric oricine este capabil să-L cunoască și să-L vadă pe Dumnezeu tocmai prin non-viziune și necunoaștere, dar se ridică cu adevărat deasupra vederii și cunoașterii, știind că Dumnezeu este în tot ceea ce este sensibil și în tot ceea ce este inteligibil, proclamând împreună cu psalmistul: "Minunat Cunoașterea voastră este pentru mine; spre înălțimi transcendente, voi fi laconic, astfel încât, ajungând la capătul căii, voi găsi complet lipsă de cuvinte, dizolvându-se complet în tăcerea divină Dar de ce, vă întrebați, începem judecățile pozitive despre Divin din cea mai înaltă afirmație, în timp ce cele negative din cea mai de jos? Deci, afirmând ceva despre Cel care depășește orice afirmație, în judecățile noastre despre El ar trebui să pornim de la ceea ce este cel mai inerent naturii Lui, iar în judecățile negative despre Cel care depășește orice negație, ar trebui să începem cu negarea a ceea ce este este cel mai diferit de El în natură * În fragmentele citate din scrierile Părinților Bisericii, traducerile lui S S Averintsev conform publicației: "Patrologiae cursus completus seria graeca", I Migne, t (Antologie de filosofie mondială în volume, vol I, partea a -a, M , Gândirea, ) Patristică Dumnezeu, ca cauză a tuturor lucrurilor, este dincolo de toate; nefiind nici nesubstanțial, nici lipsit de viață, nici fără cuvinte, nici fără minte, totuși El nu este ceva corporal, căci îi lipsesc formă, imagine, calitate, cantitate și volum El nu are nici percepție senzorială, nici vizuală, pentru că nu numai că nu percepe nimic, dar El nu este nimic din ceea ce este perceput senzual Dumnezeu nu este nici suflet, nici minte, iar din moment ce Lui îi lipsesc conștiința, gândirea, imaginația și reprezentarea, El nu este nici rațiune, nici gândire, de aceea este imposibil să-L înțelegi sau să-L definești Număr, măsură, mic și mare, egalitate și inegalitate, asemănare și neasemănare, pace și mișcare, putere și neputință, ființă, timp, esență - toate acestea îi sunt străine Este imposibil să-L prinzi în gând El nu este cunoaștere, nu adevăr, nici unitate, nici divinitate, nici bunătate, nici spirit, nici fiu, nici paternitate În relație cu El, nici judecăți pozitive, nici negative nu sunt posibile, iar când negăm sau afirmăm ceva despre El prin analogie cu El creat, atunci nu infirmăm și nici nu determinăm nimic, întrucât desăvârșirea Cauzei unice a tot ceea ce există întrece orice afirmație și orice negație Superioritatea Celui Care este mai presus de tot ce există este nemărginită ignoranța completă este cunoașterea Celui Care întrece tot ce se știe Teologie mistică, Kiev, Despre Numele lui Dumnezeu Capitolul I § Dacă, de fapt, Divinul transcende orice cuvânt și orice cunoaștere, rămâne deasupra tuturor minții și naturii, totuși îmbrățișează și prinde tot ceea ce există, unește și anticipează, dar însuși nu este îmbrățișat de nimic, nu este supus nici percepției senzoriale, fie imaginație, sau reflecție, sau nume , nici la cuvânt, nici la atingere, nici la cunoaștere, atunci cum putem conduce un discurs de încercare despre numele divine, când am dovedit inexprimabilitatea și supraesența divinității? Așadar, pentru cei care iubesc Adevărul mai presus de orice adevăr, nu este permis să glorifice Dumnezeirea cea mai esențială, care Ultimii mohicani ai patristicii grecești care este mai presus de bunătate și ființă, nici ca logos, nici ca rațiune, sau viață, sau ființă, ci mai degrabă ca transcendent și excluzând orice condiție, mișcare, viață, imaginație, opinie, denumire, vorbire, raționament, gândire, esență, stare, rațiunea, unitatea, granița, infinitul sau orice există Întrucât El, prin însăși ființa Sa, ca esență a bunătății, este cauza a tot ceea ce există, atunci, din toate consecințele acestei cauze, El ar trebui să fie glorificat ca fundamentul originar de Dumnezeu al binelui Într-adevăr, El este centrul tuturor; totul depinde de El, totul este precedat de El și încheiat de El § Și astfel, înțelegând aceasta, teologii Îl laudă ca fără nume și, în același timp, ca purtător al oricărui nume Și chiar ei afirmă că el (supraexistentul) locuiește în minți, suflete, trupuri, în cer și pe pământ, locuiește în univers, în jurul și deasupra lui, că este o supra-entitate, soare, stea, foc, apă, rouă, vânt, nor, stâncă solidă, piatră Este tot ce există și nimic din existență Capitolul II Despre teologia unității și discriminării și unitatea și diferența divină § Afirmăm că teologia folosește uneori concepte generalizatoare, alteori diferențiatoare, și ar fi ilegal nici să nu se împartă generalizarea, nici să se contopească pe cea divizor § Așadar, generalizând, apartenența întregii zeități va fi super-bine, supra-zeitate, supra-esență, supra-viață, super-înțelepciune, care prin superioritate exprimă negația, precum și acele nume care exprimă cauza - bunătate, frumusețe , ființă, dătătoare de viață, înțelepciune § Căci tot ceea ce este divin, în măsura în care ni se descoperă, nu știm decât prin comuniune; a înțelege ceea ce este chiar la început și la temelie, depășește posibilitățile oricărei ființe, rațiune și cunoaștere De exemplu, dacă numim Dumnezeu supraesențial ascuns, sau viață, sau esență, sau lumină, sau logos, atunci nu înțelegem cu mintea noastră nimic altceva decât forțele care vin de la El către noi, îndumnezeitoare, împlinitoare, dătătoare de viață și mai înțelepte Aspirăm la cel mai intim, renunțând la toate Patristică activitate mentală, căci nimeni nu-l contemplă ca pe o îndumnezeire a vieții sau ca pe o esență care cu greu seamănă cu o cauză diferită de orice și tot ceea ce depășește totul Capitolul IV Despre bunătate, lumină, frumusețe, eros, extaz, gelozie și că răul nu este existențial, nu vine din ființă și nu este în existent § Deci, oricum ar fi, să trecem acum la denumirea binelui, prin care teologii numesc în mod abstract divinitatea pre-divină, numind ființa-Dumnezeu-originală bună, pentru ca, mi se pare, prin separarea lui din tot ceea ce există, a exprima că binele, fiind bun în esență, este el însuși prin existența sa răspândește bunătatea la tot ceea ce există Căci așa cum soarele nostru nu raționează și nici nu alege, ci în virtutea însăși existenței sale luminează tot ceea ce, în măsura existenței sale, luminează tot ceea ce, în măsura posibilităților sale, poate să ia parte din lumina sa, tot așa de asemenea binele care depășește soarele, așa cum imaginea transcendentală își depășește imaginea slabă, aruncă lumină asupra a tot ceea ce există în măsura în care este susceptibil Toate ființele inteligibile și raționale, forțele și energiile se hrănesc cu ea; datorită ei, totul există și are o viață inepuizabilă și neschimbătoare, care este liberă de orice corupție și moarte, materialitate și devenire, vicisitudine și fluiditate, de impermanența diverselor schimbări Și ca necorporale și spirituale, ele sunt înțelese de minte; ei înșiși, ca minți, înțeleg în mod supranatural, deoarece prin iluminare ei cunosc semnificația (logosul) a tot ceea ce există Pe de altă parte, ei transmit cunoștințele lor spiritelor înrudite Ei rămân în bunătate și în ea își găsesc afirmarea, legătura, hrana și protecția bunurilor lor § Sufletele înseși, cu toate binecuvântările lor inerente, există în virtutea bunătății supreme La fel, plantele își trag principiul vital din bine, care le hrănește și le pune în mișcare Și chiar și ființele neînsuflețite și fără viață există datorită binelui și prin el primesc un mod adecvat de existență ca soț § Binele este și cauza începuturilor și limitelor cerești, acea esență care nu tolerează nici o creștere sau Ultimii mohicani ai patristicii grecești disprețuind pe oricine și fără sunet, ca să spunem așa, mișcări ale celor mai maiestuoase căi și constelații cerești, frumusețea lor, lumina și locația numeroaselor mișcări variabile ale unor stele Bunătatea divină atottranscendentă se extinde de la cele mai înalte și mai semnificative ființe până la ultimele, rămânând totuși deasupra tuturor; nici cele de sus nu-și ating desăvârșirea, nici cele de jos nu ies din limite: ea pune în lumină tot ceea ce poate fi iluminat, construiește, însuflețește, păstrează, îmbunătățește, este măsura a tot ceea ce există, constanța, numărul, ordinea ei , volum, cauză și scop Mai mult, ea contribuie la generarea corpurilor sensibile, le mișcă viața, le hrănește, le crește, le desăvârșește, le purifică și le reînnoiește Și așa cum bunătatea întoarce totul spre sine și, fiind poruncă unică și Zeitate unică creatoare, adună împreună ceea ce este atât de împrăștiat, într-un mod încât totul să aspire la El în ceea ce privește începutul, legăturile și scopurile; la fel ca totul se îndreaptă spre El ca la limită și totul Îl poftește: ființe raționale și verbale - prin cunoaștere, ființe senzuale - prin senzații, în timp ce ființe lipsite de sentimente, prin mișcările naturale ale impulsurilor vitale și, în sfârșit, lucruri lipsite de viață - printr-o simplă aptitudine pentru participarea la existență, așa cum lumina, fiind o imagine manifestată a binelui, reduce și întoarce spre sine tot ceea ce există, vede, este mișcat de ea, iluminat și încălzit - într-un cuvânt, totul care este îmbrățișată de strălucirea sa § Această binecuvântare este glorificată atât ca frumoasă și ca frumusețe, ca iubire și iubită, cât și prin alte nume divine care se potrivesc splendorii împodobite și pline de har Acest frumos și bine este singura cauză a multor frumuseți și binecuvântări Din ea, tot ceea ce există își percepe ființa reală, unitatea, diferențele și identitățile și combinațiile de contrarii, și incompatibilitatea conexiunilor și previziunea superiorităților și interdependența egalilor și grija pentru subordonați și autoapărarea tuturor și unități și fundații indestructibile Frumoasă și bună este comunicarea reciprocă a tuturor în toate în funcție de capacitățile fiecăruia: consistența și necontopirea lor Patristică prietenie; armonia tuturor și legătura inseparabilă a ființei; schimbarea continuă a generațiilor; toată constanța și mobilitatea minții; sufletele și corpurile, fiind mai presus de orice constanță și mobilitate, ea stabilește fiecare ființă în sensul ei corespunzător (logos) și îi conferă mișcarea ei proprie Capitolul VII Despre Înțelepciune, Rațiune, Înțeles, Adevăr și Credință § Mintea divină conține în sine o cunoaștere atot-excelentă, pentru că, fiind în sine temelia întregii lumi, ea anticipează și cunoașterea a tot ceea ce există Deci, înțelepciunea divină, cunoscându-se pe sine, știe totul; materialul este spiritual, parțialul este inseparabil, pluralul este uniform; în această unitate totul știe și produce totul Căci dacă Dumnezeu dă ființa ca unică cauză oricărei făpturi, atunci El cunoaște ca aceeași cauză unică tot ceea ce a apărut din El și a preexistat în El Însuși Pentru a cunoaște ființe, El nu se îndepărtează de ele, ci, dimpotrivă, le oferă atât cunoașterea lor înșiși, cât și cunoașterea altor ființe Astfel, Dumnezeu nu are o cunoaștere specială despre Sine, diferită de cea care cuprinde tot ceea ce există în comun, căci atot-cauza, cunoscându-se, cu greu nu va ști ce decurge din ea ca din cauză Prin urmare, Dumnezeu cunoaște lumea nu prin cunoașterea ființelor, ci prin cunoașterea pe sine § Dumnezeu este cunoscut în toate și în afara tuturor, cunoscut prin cunoaștere și ignoranță Pe de o parte Se caracterizează prin gândire, rațiune, cunoaștere, atingere, simțire, opinie, imaginație, denumire și altele asemenea; pe de altă parte Dumnezeu nu este conceput, nu este numit, nu este spus și nu este ceva ce există și nu este cunoscut în nimic care are existență El, fiind totul în toate și nimic în nimic, este cunoscut de toți din toate și de nimeni din nimic Prin urmare, vorbim corect despre Dumnezeu atunci când Îl slăvim, pornind de la tot ce există și prin analogie cu tot ceea ce El este cauza Dobândim însă cea mai Divină cunoaștere a lui Dumnezeu, cunoscându-L prin ignoranță într-o unitate ce depășește rațiunea, când mintea noastră, renunțând la tot ce există și părăsindu-se apoi pe sine, se unește cu razele strălucitoare și de acolo, Ultimii mohicani ai patristicii grecești din lumea cealaltă, strălucește cu abisul necunoscut al înțelepciunii Aceeași înțelepciune, așa cum s-a spus, trebuie să fie dezvăluită din tot ceea ce există, dar ea însăși, conform Scripturilor, creând totul și aranjând veșnic Universul, este cauza unei adaptări și ordini universale indestructibile, căci leagă în mod constant sfârșitul anterioară cu începutul următoarei și astfel împodobește lumea întreagă cu o unanimitate și acord capitolul IX § Deoarece atât mărimea cât și micimea, identitatea și alteritatea, asemănarea și neasemănarea, pacea și mișcarea sunt atribuite atot-cauzei, atunci vom lua în considerare, pe cât posibil, imaginile numelor divine § Dumnezeu este numit mare în propria Sa măreție Această măreție este nemărginită, nenumărată și incalculabilă: excelența ei se exprimă într-o revărsare necondiționată și debordantă de imensă splendoare § "Mic" sau "subțire" El este numit pentru că el sustrage orice greutate și măsură și pătrunde totul fără piedici De fapt, micimea este principiul de baza al tuturor, pentru ca nu vei intalni niciodata nimic care sa nu aiba conceptul de micime Micuțenia îi este atribuită lui Dumnezeu în sensul că El se răspândește nestingherit în toate și prin toate Această micime nu este cantitativă și nici calitativă: este nelimitată, nemărginită, nedefinită, atotcuprinzătoare și în sine nu este cuprinzătoare § Identitatea, însă, este supraesențial eternă, imuabilă, absorbită de sine în aceeași stare, la fel de inerentă tuturor Ea este în sine și în sine afirmată și rămâne imaculat în cele mai perfecte granițe ale identității supraesențiale: neschimbătoare, neclintită, neclintită, neschimbătoare, neamestecată, imaterială, deosebit de simplă, neconstrânsă, neîntărită și nediminuată § Alteritatea este inerentă lui Dumnezeu pentru că El asigură peste toate și, salvând totul, devine totul în toate ) Patristică § Dacă, totuși, cineva îl numește pe Dumnezeu identic cu asemănător, deoarece este complet, în întregime, permanent și inseparabil auto-asemănător cu sine, atunci nu ar trebui să considerăm numele divin de asemănător ca fiind ireverent Totuși, teologii susțin că Dumnezeu ca atare, fiind mai presus de toate, nu se aseamănă cu nimic, deși asemănarea Lui este nevoie de cei care se întorc la El și care, în măsura în care pot, îl imită pe Cel care este dincolo de orice definiție și înțelegere, și puterea asemănării divine este așa, care întoarce fiecare creatură înapoi la cauza ei § Dar în slăvirea lui Dumnezeu neclintit ca început al mișcării, trebuie să combinăm acest lucru cu cuvinte asemănătoare lui Dumnezeu Corectitudinea [mișcării sale] trebuie înțeleasă ca statornicia și statornicia revărsării energiilor din care se naște totul; spiralarea, pe de altă parte, ca un exod constant și o stare productivă, iar, în cele din urmă, circularitatea înseamnă identitatea mijlocului și a extremelor, unirea elementelor îmbrățișătoare și îmbrățișătoare, precum și apelul la aceasta a celor căzuți departe de ea Capitolul XIII Despre perfect și unul § Acum rămâne să trecem la cel mai semnificativ dintre nume Căci teologia atribuie întregii cauze în același timp toate proprietățile în general, slăvindu-l ca una Se extinde simultan la tot și dincolo de orice prin daruri inepuizabile și energii nemărginite În plus, se numește perfectă și pentru că, fiind întotdeauna perfectă, nu tolerează nici creșterea, nici scăderea, întrucât prevalează asupra tuturor lucrurilor în sine, deși revarsă într-o singură exudație, neobosită, identică, extrem de abundentă și inepuizabilă, prin care desăvârșește tot ceea ce este perfect și îl umple cu propria sa perfecțiune § Unul înseamnă că Dumnezeu predomină peste tot sub o singură specie într-o singură unitate și este cauza tuturor, fără a-și părăsi singurătatea, pentru că nu există o astfel de ființă care să nu participe la unitate Și nicio pluralitate nu există fără o anumită participare la unitate Fără unitate nu ar exista pluralitate, dar fără Ultimii mohicani ai patristicii grecești ar rămâne unitatea mulţimii, întrucât unitatea precede orice dezvoltare numerică Și dacă presupunem că totul este unit cu totul, atunci această universalitate ar constitui o unitate completă § Orice imnologie sacră a teologilor dezvăluie în mod clar și glorios numele divine prin procesiunea fericită a Dumnezeirii în ființă Vedem cum în aproape toate cărțile Sfintei Scripturi principiul divin este cântat cu sfințenie fie ca monadă, fie ca una - din cauza simplității și unității inseparabilității supranaturale, apoi ca Treime, în trei ipostaze revelându-se ca transsubstanțiere, datorită Ei tot ceea ce se naște în cer și pe pământ primește existență și nume Totul este întruchipat fie ca cauză a ființei, acum ca înțelepciune și frumusețe, întrucât tot ceea ce există își păstrează propria natură în armonia neschimbătoare și divin inspirată a splendorii sacre, apoi ca umanitate, de când ni s-a alăturat cu una din ipostazele sale, ridicarea naturii umane Demonstrăm în mod clar că semnificația oricărui nume divin, chiar și nesemnificativ, revelat de noi, trebuie să fie legat de plinătatea Divinului § Dintre numele generalizatoare, în primul rând îi aparțin lui Dumnezeu cele care exprimă negația prin superioritate - supra-bine, supra-divinitate, supra-esență, supra-viață, supra-înțelepciune etc , apoi din seria cauzalității - bunătate, frumusețe, ființă, origine, înțelepciune, tot ceea ce este cauzat de darurile magnifice ale Dumnezeirii Cei care separă numele pre-esențiale sunt, în primul rând, Tatăl, Fiul și Duhul Sfânt Binele, răspândindu-și bunătatea la tot ce există, este cântat de toți sfinții ca frumos, ca Frumusețea însăși, ca obiect al iubirii și ca Iubirea însăși Este necesar doar să facem distincția între participarea și participarea la tot ceea ce există, pentru că numim participare frumuseții la cauza creatoare a frumosului în orice § Astfel, Unul, Bunul și Frumosul sunt singura cauză a întregii diversități a frumosului și a binelui Tot ceea ce există dobândește în el calitățile sale inerente: unitate și separare, identitate și diferență, asemănare și diferență, unitatea contrariului și necontopirea celor uni De aici Patristică industria celor mai înalte despre cele de jos, interconectarea uninominalului și apelul la cel mai înalt dintre cele mai de jos, păstrarea, unitatea inviolabilă și afirmarea a tot ceea ce există Cunoașterea extatică a lui Dumnezeu Numai detașându-te de tine și de tot ceea ce există, adică eliberându-te de tot, poți să te înalțe spre strălucirea supranaturală a Amurgului Divin Într-adevăr, adevărata cunoaștere, contemplare și glorificare supranaturală a Supraexistentului este tocmai ignoranța și ignoranța, realizate prin îndepărtarea treptată de tot ceea ce există Dar ne putem apropia, pe cât posibil, de cunoașterea Divinului numai prin simbolurile corespunzătoare și dacă din ele ne străduim din nou la adevărul simplu și unificator al viziunilor inteligibile, atunci numai prin oprirea activității conștiinței noastre și a gândirii noastre în ansamblu, vom ajunge, în conformitate cu carta ierarhiei esenţialului, la o strălucire în care toate fundamentele oricărei cunoaşteri preexistă într-un mod absolut de nedescris şi care nu este nici înţeleasă, nici rostită, nici contemplată în general în orice fel, pentru că ființa sa dincolo de tot ceea ce există este complet de necunoscut Ce este răul § Răul nu vine din bine, iar dacă vine, atunci nu este rău Căci așa cum nu este firesc ca focul să se răcească, tot așa este bine să faci răul Iar dacă tot ceea ce există este din bine (căci este firesc ca binele să producă și să păstreze, ca răul să distrugă și să distrugă), atunci nimic din existență nu vine din rău și nu va fi răul însuși, dacă nu a fost așa în sine <John Famaskin (texte) Șase definiții ale filozofiei Filosofia este cunoașterea ființelor ca ființe, adică cunoașterea naturii ființelor Și încă ceva: filosofia este cunoașterea divinului și a omului, a vizibilului și a invizibilului Filosofia este gândirea morții, atât voluntară, cât și naturală Se poate vorbi despre viață în două sensuri: în primul rând, este viața naturală pe care o trăim În al doilea rând, voința care ne leagă Ultimii mohicani ai patristicii grecești la viața reală La fel și moartea Este firesc atunci când sufletul se desparte de corp În al doilea rând, moartea este arbitrară atunci când suntem plini de dispreț pentru viața prezentă și ne grăbim spre viitor Filosofia este, de asemenea, asemănare cu Dumnezeu Devenim asemenea Lui prin înțelepciune, care este adevărata cunoaștere a binelui, și prin dreptate, care este o răsplată imparțială pentru fiecare în funcție de meritele sale Prin neprihănire care depășește măsura dreptății, prin bunătate când facem bine pe cei care ne păcătesc Filosofia este arta artelor și știința științelor, căci în ea este începutul oricărei arte În plus, filosofia este dragostea de înțelepciune; adevărata înțelepciune este Dumnezeu Prin urmare, dragostea pentru Dumnezeu este adevărata filozofie Filosofia este împărțită în speculativă și practică Speculativ, la rândul său, este împărțit în teologie, fiziologie și matematică; practic - pe etică, economie și politică Partea speculativă organizează cunoștințele Teologiei îi aparține înțelegerea corporală și imaterială, în primul rând Dumnezeu, apoi îngeri și suflete Fiziologia este cunoașterea ființelor corporale, date direct - animale, plante, pietre și alte lucruri Matematica este cunoașterea lucrurilor care sunt necorporale în sine, dar sunt prezente în corpuri, numere, combinații de sunet, figuri și în mișcarea stelelor Toate acestea ocupă o poziție de mijloc între corporal și necorporal Partea practică a filozofiei vorbește despre virtuți, eficientizează morala și învață cum să-și gestioneze propria viață Dacă propune legi unei singure persoane, se numește etică Dacă întreaga familie - construirea de case, dacă orașe și terenuri - politică Dialectică, , pg , V - V Despre ființă, substanță și accidente Ființa este denumirea generală a tot ceea ce este și este subdivizată în substanță și accident Substanța este un principiu mai important, pentru că ea își are existența în sine și nu în alta Accidentul este ceea ce nu este capabil să existe în sine, ci este contemplat în substanță Substanța este sub-le- D] Patristica consumând, parcă, materia lucrurilor Deci, cuprul și ceara sunt o substanță, iar figura, forma și culoarea sunt un accident Corpul este o substanță, culoarea lui este un accident, căci nu corpul este în culoare, ci culoarea este în corp; nu sufletul în cunoaștere, ci cunoașterea în suflet Ei nu spun "corpul culorii", ci "culoarea trupului", nu "sufletul cunoașterii", ci "cunoașterea sufletului", nu "ceara formei", ci "forma cerii" Mai mult, culoarea, cunoașterea și forma se schimbă, dar trupul, sufletul și ceara rămân aceleași, căci substanța nu se schimbă Prin urmare, definiția substanței este următoarea: substanța este un lucru care există în sine și nu are nevoie de altul pentru a fi Un accident este ceea ce nu poate exista în sine, ci își are ființa în altul Dumnezeu și toate creaturile sunt substanță; totuși, substanța lui Dumnezeu este suprasubstanțială Dar există și calități de fond Dialectica, , pg , C- B Tot ceea ce există este fie creat, fie nu Dacă este creat, este cu siguranță supus modificării; căci de îndată ce a apărut prin schimbare, ea rămâne cu siguranță supusă schimbării și fie piere, fie devine diferită sub voința altora Dar dacă nu este creat, atunci prin necesitate este, de asemenea, neschimbat necondiționat La urma urmei, lucrurile cu ființă opusă au imagini ale ființei și proprietăți care sunt, de asemenea, opuse Dar cine va obiecta dacă spunem că nu numai ființa percepută senzual, ci și îngerii se schimbă, se mișcă în moduri diferite Într-adevăr, îngerii, sufletele și demonii se schimbă după voia lor, progresând în bunătate și îndepărtându-se de bunătate, devenind tensionați sau slăbiți, iar alte lucruri se schimbă prin naștere și decădere, creștere sau scădere, schimbare în proprietăți sau deplasare Deci tot ceea ce este supus schimbării este creat Tot ceea ce este creat, necondiționat, este creat de cineva Creatorul trebuie să fie necreat; căci dacă el este creat, atunci cu siguranță de cineva și așa mai departe, până ajungem la ceva necreat Dar dacă Creatorul nu este creat, atunci El este evident imuabil Cui, deci, se poate aplica aceasta, dacă nu lui Dumnezeu? "O declarație exactă a credinței ortodoxe", I, , pg , Ultimii mohicani ai patristicii grecești Dumnezeu ca ființă infinită Dumnezeu cuprinde în sine toată ființa ca un fel de abis nemărginit și nemărginit de esență "O expunere exactă a credinței ortodoxe", I, , pg , B Numai Dumnezeirea este de nedescris, căci este fără început, infinită și atotcuprinzătoare, dar ea însăși nu este cuprinsă de nicio înțelegere, căci numai ea este de neînțeles și nelimitat, necunoscut de nimeni și contemplat de la sine "O declarație exactă a credinței ortodoxe", I, , pg , În Dumnezeu a adus în existență totul din inexistent: cerul, pământul, focul și apa - dintr-o substanță care nu mai existase; apoi din creat - animale, plante și fiecare sămânță, căci din porunca Creatorului, acestea din urmă au fost create din pământ, apă, aer și foc "O declarație exactă a credinței ortodoxe", II, , pg , A Antropologie filozofică Dumnezeu l-a creat pe om ca un fel de a doua lume; micul este în mare "O declarație exactă a credinței ortodoxe", II, , pg , A Omul este o lume mică, pentru că este înzestrat cu suflet, precum și cu trup, este mijlocul dintre minte și materie Ea leagă creația vizibilă și invizibilă, senzuala și inteligibilă "Despre două voințe în Hristos", , pg , B Sufletul este o entitate vie, de necompunet, necorporal, invizibil pentru ochii trupești, nemuritor, înzestrat cu rațiune și minte, fără figură Își folosește corpul ca unealtă Corpul, în schimb, comunică viața, creșterea, sentimentele și capacitatea de a da naștere, neavând mintea ca ceva diferit de el însuși, ci ca cea mai pură parte a lui însuși "O expunere exactă a credinței ortodoxe", II, , pg , B Mintea stăpânește sufletul și trupul, în timp ce mintea este partea cea mai pură a sufletului "O declarație exactă a credinței ortodoxe", III, , pg B Trupul și sufletul sunt create împreună, și nu succesiv unul după altul, așa cum credea Origen "O declarație exactă a credinței ortodoxe", II, , pg , A Patristică Mikhail Yaisvll (pichete) Despre materie Materia este ceva nematerial, pentru că este ascunsă percepției senzoriale și este accesibilă doar gândirii Este ultimul pas în ierarhia ființei, nu are formă, nici formă, nici figură; este esență neesențială și substanță nesubstanțială Până la urmă, dacă le luăm corpurilor calitățile, relațiile, stările, modurile, mișcările, schimbările etc , atunci materia rămâne pg , Este materia bună? Platon în Timeu declară că materia este mamă și doică la nașterea lucrurilor bune, complice în actul creator; dar în discursurile lui Elean, el atrage materia drept cauza principală a dezordinei mondiale În același timp, în Philebus, el susține că materia vine de la Dumnezeu, îl conține pe Dumnezeu în sine și, prin urmare, este bună Cu toate acestea, Proclus crede că materia nu este nici bună, nici rea Întrucât acesta este treapta cea mai de jos din ierarhia ființei, departe de începutul bun, nu este bună, totuși, ca cauză a actului creator, trebuie recunoscută ca bună; ca urmare, el, punând materia între bine și rău, o numește necesitate pg , - ЗфимфиЖ ФІалама (text) Și Isaia zice; "Rupe toate legăturile nelegiuirii, rupe lanțurile tranzacțiilor violente și șterge toate scrierile nedrepte Atunci zorii vă vor răsări și vă vor aduce vindecare, iar dreptatea voastră va merge înaintea voastră și slava divină vă va umbri" Așadar, fraților, să lepădăm faptele întunericului și să facem lucrări de lumină, ca să nu doar umblăm cu har, ca în ziua aceea, ci să devenim și fii ai zilei Să mergem, să urcăm pe muntele unde a strălucit Hristos, să vedem ce era acolo Nu, în timp, Cuvântul Divin însuși ne va conduce acolo când vom deveni vrednici de acea zi Și acum, vă rog, încordați și îndreptați ochiul minții voastre către lumina predicii Evangheliei, astfel încât să fiți imediat transformați prin "înnoirea minții voastre" și atragerea strălucirii Divine de sus pentru a deveni asemenea asemănării a slavei Domnului, al cărui chip astăzi strălucea pe munte ca soarele Ce înseamnă ca soarele? A fost o vreme când acest soare nu a făcut-o Ultimii mohicani ai patristicii grecești a fost închis într-o minge, ca într-un vas La urma urmei, lumina este prima naștere, iar mingea a fost creată în a patra zi de creație de cel care a produs totul El a legat lumina cu mingea și a format astfel lumina, care dă ziua și strălucește ziua În același mod, lumina divină a existat înaintea ei, ca într-un vas, era în trupul lui Hristos Această lumină este veşnică, iar sporul pe care Fiul lui Dumnezeu a primit-o de la noi s-a făcut mai târziu, de dragul nostru; luând în sine plinătatea Divinității, a apărut ca un luminator îndumnezeitor și luminat de Dumnezeu Fața lui Hristos a strălucit ca soarele și hainele Lui au devenit albe ca zăpada Marcu spune: "ușoare și foarte albe, ca zăpada, așa cum nici un înălbitor nu poate înălbi pe pământ" Deci, atât trupul lui Hristos, care era închinat, cât și hainele lui au fost luminate de aceeași lumină, dar nu aceeași: chipul a devenit strălucitor ca soarele, iar hainele au devenit strălucitoare din contactul cu trupul Prin aceasta el a arătat care va fi haina slavei, în care vor purta cei care în secolul următor vor fi aproape de Dumnezeu, care va fi haina fără păcat, pierzând-o pentru crima sa, Adam și-a văzut goliciunea și s-a rușinat Omilia Op Citat din: Monumente ale literaturii bizantine din secolele IX-XIV Capitolul cincisprezece PATRISTICĂ LATINĂ ŞI SFÂNTUL AUGUSTIN patristică latină înainte de Augustin Minucius Felix și prima lucrare a apologeticii creștin-latine Părinții Bisericii dinaintea lui Augustin, în general, nu au acordat prea multă atenție filosofiei și, dacă au apelat la ea, nu a fost pentru a produce idei noi Primii apologeți au fost de profesie retori juridici La alți părinți au prevalat interesele, în sensul restrâns al cuvântului, teologice și pastorale, sau interesele filologice ale eruditului Pe acest fundal de realizări mai mult decât modeste ale predecesorilor săi, vocea puternică a Sfântului Augustin suna cu atât mai puternic Prima scriere apologetică în favoarea creștinilor a fost poate dialogul "Octavius" al lui Minucius Felix, un avocat roman, scris la sfârșitul secolului al II-lea Rafinamentul și reținerea exterioară a lui Ciceron i-au făcut pe mulți să vorbească despre angajamentul său față de cultura păgână De fapt, atacurile asupra gânditorilor antici erau, de regulă, stupide "Trebuie să ne amintim bine", scria Minucius Felix, "că filosofii greci au afirmat același lucru pe care îl credem noi, nu pentru că le urmăm calea, ci pentru că au fost conduși de aceeași strălucire a revelațiilor profetice, această reflecție divină a făcut fragment de adevărul visurilor lor" Dar apoi, arătând spre ideea pitagoreică și platoniciană a migrației sufletelor, până la introducerea în corpurile animalelor, el îl numește pe Socrate, cu mărturisirea sa de ignoranță, "clovn atenian", "demon mincinos", și pe toți academicienii - Arcesilau, Carneades și Pyrrho - numește "profesori ai corupției care au avut îndrăzneala să reproșeze acele vicii în care ei înșiși s-au împotmolit" "Nu lăudăm virtutea, ci o practicăm, și de aceea suntem mândri că au realizat ceea ce căutau dureros, dar nu au putut găsi" Patristica latină înainte de Augustin Tertulian și controversa împotriva filozofiei Un atac și mai activ asupra filozofiei a fost condus de Quintus Septimius Florence Tertullian, care s-a născut pe la jumătatea secolului al II-lea la Cartagina Dintre lucrările sale se remarcă "Ocrotirea de neamuri", "Dovada sufletului", "Împotriva evreilor", "Refuzarea ereticilor", "Împotriva lui Marcion", "Împotriva Valentinienilor", tratatul "Despre suflet", "Trupul lui Hristos", "Învierea cărnii" Tertulian îi opune creștinilor filozofilor: nu există nicio asemănare "între admiratorul Greciei și candidatul la cer, căutătorul deșar al gloriei pământești și cel care face din credință o chestiune de viață, între negustorul de cuvinte și făpătorul de fapte, între cel ce stă pe vârful stâncii și cel care nimicește, cei ce păzesc și cei ce supără, între un hoț și un păzitor al adevărului " Un creștin acceptă o predică sub Porticul lui Solomon, unde sunt învățați "să caute pe Domnul cu simplitatea inimii" Tertulian respinge orice încercare de a "contamina" creștinismul cu stoicism, platonism sau dialectică: credința face ca orice doctrină să nu aibă sens Filosofii, în opinia sa, sunt patriarhii ereticilor Credința în Hristos și înțelepciunea umană sunt incompatibile, se exclud reciproc În "Trupul lui Hristos" scrie: "Fiul lui Dumnezeu a fost răstignit, nu este rușine în mine, căci este rușine Fiul lui Dumnezeu a murit: acest lucru este plauzibil, pentru că este absurd Și a fost îngropat și a înviat din mormânt: aceasta este sigură, pentru că este incredibil" Astfel s-a născut formula care exprimă ideea lui Tertulian: "Credo quia absurdum" - "Cred pentru că este absurd" Pentru a veni la Dumnezeu, este suficient să fii simplist: cultura filozofică nu ajută, ci împiedică "Nu fac apel la suflet, crescut în școală și hrănit în biblioteci, în Academie și Porticul grecesc, toate acestea sunt costurile culturii Apel la tine, sufletul este simplu și nepoliticos, încă nesupus manipulările rafinamentului cultural Am nevoie de ignoranța ta, pentru că nu se poate crede în cultură și numai în cultură În ciuda acestui atac antifilosofic, Tertulian rămâne într-un anumit sens un stoic în domeniul ontologiei Pentru el, ființa este un "corp": "Ceea ce este necorporal, acela nu este", în care ghicim teza lui Seneca Dumnezeu este un corp, chiar dacă ca un corp sui generis (un fel de); trupul este sufletul În Despre suflet găsim într-un sens precis antiteza spiritualismului Fedon Primul lexic al teologiei creștine latine se întoarce la Tertulian, care a denunțat numeroasele erori ale ereziei gnostice Patristică Scriitori creștini secolele III - IV: Ciprian, Novațian, Arnobius și Lactantius Biserica Sfântul Ciprian din Africa de la începutul secolului al III-lea avea o mare autoritate Novatian a adâncit căutarea teologică a lui Tertulian La începutul secolului al IV-lea, Arnobius a scris lucrarea "Împotriva neamurilor", pictată cu profund pesimism despre soarta omului Aici domnește gândul la singura posibilitate de mântuire în Hristos Cu toate acestea, este greu de vorbit despre cunoștințele lui apropiate cu Sfintele Scripturi și există mult păgânism în lucrările sale Lactantius, elev al lui Arnobius, a predat la început retorica la Cartagina, apoi la Nicomedia, până la bătrânețe ( ) a rămas mentorul lui Crispus, fiul împăratului Constantin I În lucrarea sa "Ordine divine" a numit creștinismul "cel numai comunitate morală de oameni" Sfântul Augustin și apogeul patristicii Viața, evoluția spirituală și scrierile lui Augustin Augustin Aurelius s-a născut în la Tagaste (Numidia, Africa) Tatăl său Patricius a fost un mic proprietar asociat cu păgânismul (botezat abia la sfârșitul vieții) Dimpotrivă, mama lui Monica era o adevărată creștină După ce a absolvit școala la Tagaste, grație ajutorului financiar al unui prieten al tatălui său, pleacă la Cartagina pentru a-și îmbunătăți retorica ( / ) Formarea și educația sa culturală s-au desfășurat în întregime pe baza limbii latine, el cunoaște greaca superficial Multă vreme, Cicero a rămas un model pentru el Retorii din epoca lui Augustin își pierduseră deja gloria de odinioară, transformându-se în profesori obișnuiți Augustin a predat mai întâi la Tagaste ( ), apoi la Cartagina ( - ), dar tulburările studenților l-au forțat să fugă la Roma în În același an a plecat la Milano, unde a devenit profesor de retorică Aici întâlnește sprijinul maniheilor, al căror susținător pentru unii Sfântul Augustin timpul devine Cu toate acestea, în el acceptă creștinismul Asta l-a costat locul de profesor, demisioneaza si se intoarce in sat (in Brianza), unde ramane in compania prietenilor, mama, fratele, fiul Adeodata În , Augustin este botezat de episcopul Ambrozie și se întoarce în Africa Pe drum, la Ostia, moare mama lui Monica Revenit la Tagast, își vinde moștenirea și întemeiază o frăție religioasă, care a devenit rapid faimoasă pentru sfințenia modului de viață În la Hipona episcopul Valerius Augustin a fost numit preot Acolo a deschis o mănăstire În , după moartea lui Valerius, care a devenit curând sfânt, Augustin a devenit episcop În orășelul Hippo, intră în lupte neîncetate cu ereticii și schismaticii, în același timp își scrie celebrele lucrări A murit în , când vandalii asediau orașul Putem urmări evoluția sa spirituală în etape: I Originalitatea personalității sale Augustin, fără îndoială, o datorează în primul rând mamei sale Monica, care a pus bazele și condițiile prealabile pentru convertirea sa la creștinism Monica era o femeie cu o educație mai mult decât modestă, dar credința ei avea o putere extraordinară, dezvăluind adevărul necunoscut oamenilor de știință încrezători Astfel, adevărul lui Hristos, văzut prin prisma credinței invincibile a mamei, a devenit punctul de plecare al evoluției pentru fiu, deși acest drum nu l-a condus imediat la creștinism II A doua întâlnire fundamentală care l-a transformat pe Augustin către filozofie a fost cunoașterea lui cu "Hortensius" al lui Cicero, când studia la Cartagina Aici a găsit o filozofie tipic elenistică ca formă de înțelepciune și artă de a trăi, a fericirii "Ca să spun adevărul", scrie Augustin în "Confesiuni", această carte mi-a schimbat starea de spirit și chiar a făcut ca rugăciunile mele să fie diferite jurămintele și dorințele mele Deodată, orice speranță umană mi s-a părut în zadar și am fost prins cu o sete pasională de înţelepciune nemuritoare" Augustin se referă la Biblie, dar nu o înțelege Stilul în care a fost scris, atât de diferit de rafinatul limbaj ciceronian și aparent antropomorf al conversației cu Dumnezeu, l-a condus într-o fundătură de netrecut Patristică III La vârsta de ani ( ), Augustin s-a trezit în capcana maniheismului, care, după cum i se părea, fiind o teorie a mântuirii pe plan rațional, și-a găsit loc și lui Hristos Maniheismul, fondat în secolul al III-lea de persanul Mani, includea: ) o abordare raționalistă; ) o formă ascuțită de materialism; ) dualismul radical al binelui și al răului, înțeles nu numai ca principii morale, ci și ontologice și cosmice "Maniheenii", scria Augustin în lucrarea sa "Despre erezii", "afirmă existența a două principii, în tot ce este diferit și opus, dar în același timp etern și interconectat, inseparabile aceste două substanțe sunt în luptă eternă și confuzie " Binele este separat de rău în procesul de lungă purificare în cele mai fantastice forme Curățarea binelui de rău în rândul oamenilor se produce prin eforturile "aleșilor", care, împreună cu novicii, formează biserica "Cei aleși" sunt curățați de rău nu numai printr-o viață curată, prin celibat și renunțare la familie, ci și prin abținerea de la preocupările materiale, ocupate doar de perfecțiune "Novicii" care duc o viață mai puțin perfectă au grijă de "aleși" ca să nu aibă nevoie de nimic Pentru maniheeni, Hristos s-a întrupat numai în exterior, la fel cum exterioară și numai vizibilă a fost moartea și învierea Sa Moise nu a fost inspirat de Dumnezeu, dimpotrivă, acesta este un principiu umbră, motiv pentru care Vechiul Testament trebuie respins Promisiunea Duhului Sfânt primită de la Hristos trebuie să se împlinească după Mani Păcatul însuși, credeau maniheenii, nu provine din liberul arbitru, ci mai degrabă dintr-un principiu universal rău care ne pătrunde Din carne și duh urmează două substanțe, două suflete și două minți, una bună, cealaltă vicioasă, dând naștere unei lupte între ele: carnea dorește una, spiritul invers Este clar că "raționalismul" acestei erezii constă în faptul că necesitatea credinței este eliminată, explicând toată realitatea doar prin rațiune Mani, ca gânditor oriental, este dominat de imaginile fantastice IV Deja în / , Augustin s-a îndepărtat de maniheism, încercând să se regăsească în filosofia scepticismului academic Cu toate acestea, el nu a găsit numele lui Hristos în ea Cele mai puternice conflicte între rațiune și credință, bine și rău i s-au părut că confirmă poziția dualismului V Întâlnirea cu episcopul Ambrozie la Milano a decis totul: Biblia a devenit accesibilă înțelegerii O nouă lectură a neoplatoniștilor i-a dezvăluit lui Augustin realitatea imaterială și irealitatea răului Sfântul Augustin (fragment din fresca lui Rafael "Disputa") Epistola Sfântului Pavel a dezvăluit în cele din urmă semnificația credinței, harului și esența lui Hristos Răscumpărătorul La început, Augustin l-a ascultat pe Ambrozie, așa cum un vorbitor ascultă pe altul În cele din urmă, ajunge să înțeleagă că Vechiul Testament nu poate fi respins - acest lucru este fără temei și neadevărat Patristică Plotin şi Porfiry, pe care Augustin i-a citit în traducerea lui M Victorinus, i-au sugerat o cale de ieşire din dificultăţile metafizice Conceptul de incorporal și dovada că răul nu este o substanță, ci doar absența binelui Scrierile platonicienilor au multe în comun cu Scriptura, dar Augustin nu a întâlnit cu ei teza că Fiul lui Dumnezeu a murit pentru a ispăși păcatele omenești Dar Augustin nu a putut găsi acest lucru nici la Plotin, nici la Porfirie: la urma urmei, Dumnezeu ține cuvântul Său ascuns față de înțelepți pentru a-l dezvălui celor blânzi și smeriți Acesta este adevărul care necesită o revoluție interioară completă, nu a rațiunii, ci a credinței Cruce, răstignire - aceasta este calea transformării spirituale Augustin a preluat de la Pavel această teză: "Aceste adevăruri m-au izbit extraordinar când am citit paginile "celui mai tânăr" dintre apostolii tăi" VI Ultima fază a vieții lui Augustin este marcată de lupte cu ereticii Până în , lupta împotriva maniheenilor a continuat Atunci Augustin i-a răsturnat pe donatişti, care au insistat să nu-i mai primească înapoi în comunităţile lor pe cei care, sub presiunea persecutorilor, au renunţat la credinţă sau s-au închinat idolilor şi, de asemenea, ca urmare, au considerat nelegală administrarea sacramentului de către slujitori ale Bisericii, care într-un fel sau altul s-au pătat cu asemenea acțiuni La o conferință a episcopilor de la Cartagina în , Augustin a reușit să demonstreze că a fost o greșeală să lege, așa cum au făcut donatistii, eficiența termenilor creștini cu puritatea slujitorilor lui Dumnezeu; rezultatul depinde numai de harul lui Dumnezeu A fost victoria lui Augustin Începând cu , obiectele controversei sale sunt Pelagius și pelagianismul Este bunăvoința și faptele lui suficiente pentru a salva o persoană? Augustin, cu ajutorul unor pasaje alese din Revelația creștină, a arătat necesitatea esențială a harului lui Dumnezeu Această ultimă teză câștigată la Sinodul de la Cartagina din , după care Papa Zosim a condamnat pelagianismul Miezul pelagianismului, după cum vedem, a fost de acord cu convingerile grecilor, care se bazau pe autarhia vieții morale, pe autonomia ei Teza victorioasă a lui Augustin nu numai că a răsturnat această speranță, ba mai mult, sprijinul Bisericii în această chestiune a însemnat și sfârșitul eticii păgâne și al întregii filosofii elenistice Aceasta însemna că începuse Evul Mediu Moștenirea literară a lui Augustin este enormă Vom aminti doar principalele sale lucrări: Sfântul Augustin Lucrări preponderent filozofice: "Împotriva academicienilor", "Despre viața binecuvântată", "Despre ordine", "Despre mărimea sufletului" ( , Roma), "Despre profesor" și "Despre muzică" ( ) - ), "Monologii", "Nemurirea sufletului" (Milano) O capodoperă a teologiei filosofice și dogmatice "Despre Treime" ( - ) Eseul apologetic "Despre cetatea lui Dumnezeu" ( - ) Lucrări exegetice: "Despre învățătura creștină" ( - ), "Comentarii la ieșire" ( - ), "Comentarii la Evanghelia lui Ioan" ( - ), "Comentarii la psalmi" Lucrări împotriva maniheilor: "Despre obiceiurile Bisericii Catolice și despre obiceiurile maniheilor" ( ), "Despre liberul arbitru" ( ), "Despre adevărata religie" ( ), "Despre "Exodul" "(împotriva maniheilor)" ( ) și etc Lucrări împotriva donatiştilor: "Împotriva epistolei lui Parmenian" ( ), "Despre Botez" (împotriva donatiştilor) ( ), "Împotriva lui Gauden-tion, Episcopul Donatiştilor" ( ) Lucrări antipelagiene: "Despre Duhul și Scrisoarea" ( ), "Despre faptele lui Pelagius" ( ), "Harul lui Hristos și păcatul originar" ( ) O capodoperă absolută din punct de vedere literar - "Mărturisirea" ( ) Renunțările ( - ) conțin reevaluarea de către Augustin a unora dintre tezele pe care le-a susținut mai devreme Unul dintre marii cercetători ai patristicii, B Altaner, l-a apreciat pe Augustin după cum urmează: "Un episcop remarcabil, el a combinat energia creatoare a lui Tertulian și amploarea spiritului lui Origen cu sentimentul religios al lui Ciprian, înțelegerea dialectică a lui Aristotel cu fuga gândirii speculative idealiste a lui Platon, bunul simț practic al latinilor cu plasticitatea spirituală a grecilor A fost cel mai mare filozof al epocii patristice și cel mai influent teolog al Bisericii în general Ce a făcut Origen pentru teologicul știință a secolelor III și IV, Augustin a continuat să facă și mai eficient de-a lungul secolelor, până în epoca modernă filozofie, dogmatism, teologie, misticism, extinderea la viața socială, politica bisericească, drept: într-un cuvânt, el a fost marele arhitect al culturii medievale occidentale Patristică Filosofând în credință Plotin a schimbat modul de gândire al lui Augustin, transferându-le într-un nou plan categoric, care era deja străin de schemele materialiste; astfel, universul și omul au apărut înaintea lui într-o lumină diferită Convertirea la credință a schimbat totul la Augustin: i s-au deschis modul de viață, structura gândirii, noi orizonturi Credința devine substanța vieții și a gândirii, care, la rândul lor, stimulată și confirmată de credință, cucerește noi culmi Se naște filozofia creștină, filosofând în credință, pregătită pe larg de către Părinții greci ai Bisericii, al cărei rod copt îl găsim în scrierile lui Augustin K Jaspers în lucrarea sa "Marii filozofi" nota: "Conversia este o condiție prealabilă pentru gândirea lui Augustin Numai în această transformare credința dobândește certitudinea nu ca venind prin doctrină, ci ca un dar de la Dumnezeu Cine nu a experimentat această transformare va găsește mereu ceva străin în orice Nu este trezirea pe care Cicero ar putea-o provoca, nu transformarea fericită în lumea spirituală pe care o dă lectura lui Plotin, ci o întâmplare unică și extraordinară, diferită în esență de orice altceva: conștientizarea atingerii directe pe Dumnezeu El însuși, în urma căruia o persoană se transformă chiar și în corporalitatea sa, în ființa sa, în scopuri proprii Odată cu modul de a gândi, se schimbă și modul de a fi Un astfel de apel nu este o schimbare filosofică-ruptură, care apoi trebuie realizată zi de zi este o străpungere bruscă, datată biografic, într-o viață care capătă brusc o nouă fundație În această mișcare a gândirii filozofice, din ceea ce este autonom față de ceea ce este sincretic cu credința, se pare că vedem aceleași trăsături ale filosofării Cu toate acestea, fiecare detaliu este refractat De acum înainte, ideile străvechi sunt neputincioase în sine, devin doar un instrument de gândire Ca urmare a conversiei, aprecierea filozofiei a devenit irevocabil diferită Pentru tânărul Augustin, gândirea rațională era de cea mai mare valoare Dialectica este o disciplină a disciplinelor, învață utilizarea corectă a logicii și modul de a preda Ea arată și evidențiază ceea ce este, clarifică ceea ce vreau, știe ce se știe Numai dialectica este capabilă să facă un înțelept inteligent și, dintr-o dată, primește o evaluare negativă Lumina interioară se dovedește a fi mult mai mare Augustin recunoaște că admirația lui pentru filozofie în trecut a fost exagerată Sfântul Augustin Fericirea nu este în ea, ci într-o atracție pasională către Dumnezeu, dar această binecuvântare aparține doar viitorului, există un singur drum către el și această cale este Hristos Valoarea filozofiei (ca simplă dialectică) este redusă Gândirea biblico-teologică devine esențială" Avem aici o formă de fideism? Nu Augustin este departe de fideism ca formă de iraționalism Credința nu înlocuiește și nu înlocuiește înțelegerea rațională, nu o elimină niciodată Dimpotrivă, după cum sa menționat deja, credința stimulează și promovează înțelegerea Credința este un mod de înțelegere consonantică - cogitare cum asensione ("gândește cu aprobare"), motiv pentru care fără gândire nu există și nu poate fi credință În schimb, înțelegerea rațională nu elimină niciodată credința, ci o cimentează printr-o clarificare maximă Deci credința și rațiunea sunt complementare "Cred pentru că este absurd", credo quia absurdum - această mișcare este cu siguranță străină de ordinea spirituală a lui Augustin Se naște astfel o poziție, care se cristalizează ulterior cu formulele: credo ut intelligam și intelligo ut credam - "Cred ca să înțeleg", "Înțeleg ca să cred" Sursa acestor formule o găsim în cartea Isaia , în versiunea greacă a celor de traducători: "Fără credință nu poți înțelege", despre care Augustin spune: "Înțelegerea este răsplata credinței" - credința răsplătește mintea În lucrarea sa "Religie adevărată" citim: "În formele armoniei creației în ajutorul nostru există întotdeauna medicamente pentru suflet, datorită bunătății inconfundabile a Providenței divine Acest medicament acționează în două moduri: puterea și rațiunea Puterea cere credință și împinge o persoană la necesitatea înțelegerii Rațiunea îl conduce pe om la un comportament rațional Pe de altă parte, chiar și puterea poate fi lipsită de temeiul ei rațional și deținută numai de cei cărora li se dă credință; motivele pentru o atitudine respectuoasă față de putere sunt mai mult decât evidente dacă știe să respecte adevărurile inalienabile ale rațiunii" Și în "Trinitatea" sa cu referire la Isaia, se poate citi: "Credința caută, rațiunea găsește De aceea, profetul spune: "Dacă nu crezi, atunci nu vei înțelege " Pe de altă parte, mintea este căutând ceea ce s-a înțeles deja, găsit Căci Dumnezeu, privind la urmașii omului, precum se cântă în Psalm, vede printre ei pe cei ce Îl caută pe Dumnezeu cu pricepere Și destul de tânăr, Augustin scria în tratatul Împotriva academicienilor: "Toată lumea știe că suntem atrași de cunoaștere sub presiunea a două lucruri - autoritatea și rațiunea Sunt conștient că nu ar trebui Patristică îndepărtați-vă de autoritatea lui Hristos, căci nu voi găsi nimic mai greu Cât despre ceea ce se poate obține prin gândirea filozofică, cred că platonicienii au multe care nu exclud cuvântul sacru deci accept fără întârziere temeliile adevăratului, nu numai prin credință, ci și cu înțelegere Cât despre Platon, el, după Augustin, a văzut natura ultimelor adevăruri: " Vorbind despre ele, nu se poate decât să aleagă unul dintre două lucruri: fie să accepți de la alții care este acest adevăr, fie să-l descoperi singur, fie că nu mai este posibil, prin raționamentul uman, să acceptăm ceva mai bun, mai puțin vulnerabil la critică: aceasta din urmă echivalează cu intenția de a traversa marea cu riscul de a trăi pe o plută La aceasta el adaugă profetic: "Este imposibil să faci o astfel de călătorie într-un mod mai sigur și cu mai puțin risc decât cu revelația divină, să ne încredem în ea" Nu mai există navă de nescufundat Și această navă este "lignum cruciș" - crucificare Hristos știa că vom "reuși prin el" "Nimeni", este sigur Augustin, "nu poate traversa marea veacului decât pe un crucifix" Descoperirea personalității și metafizica adâncurilor spirituale "Cum pleacă oamenii într-o călătorie pentru a admira vârfuri muntoase, valuri formidabile ale mării, întinderi oceanice, stele rătăcitoare, dar în același timp se lasă în neglijare?" Aceste cuvinte ale lui Augustin, cu intonația lui Petrarh, joacă un rol programatic în Mărturisire Cu adevărat problema tuturor problemelor Nu este spațiu, este om Nu lumea este un mister, ci noi înșine "Ce taină este un om! La urma urmei, Tu, Doamne, știi numărul de fire de păr de pe capul lui, ca să nu cadă niciunul fără știrea Ta Și totuși, este mult mai ușor să numere firele decât patimile și vibrații spirituale " Problema omului îl interesează însă pe Augustin nu ca una abstractă, din punctul de vedere al esenței sale în general Aceasta este problema unui eu concret, o persoană ca individ ireproductibil, ca personalitate în individualitatea și particularitatea ei "Eu însumi", spune Augustin, "am devenit pentru mine cea mai tangibilă problemă, marea întrebare, "magna quaestio", "Nu sunt conștient de tot ceea ce sunt " Astfel, Augustin, ca persoană, devine protagonist a propriei sale filozofii: observatorul şi observatul Sfântul Augustin Comparația cu filozoful cel mai apropiat și mai drag lui în spirit ne dezvăluie clar noutatea și prospețimea acestui demers Plotin a insistat, de asemenea, asupra nevoii de a ne întoarce spre lumea interioară a sufletului nostru, unde numai cineva ar trebui să caute adevărul Dar vorbind despre suflet și profunzimile lui, el a rămas la nivelul abstracțiilor, sau mai bine zis, l-a lipsit riguros de un văl subțire al individualității, ignorând planul specific al personalului Plotin în lucrările sale nu numai că nu s-a atins niciodată, dar nici nu a vorbit despre asta cu prietenii săi "Plotin", spune Porfiry, "a fost unul dintre cei cărora le era rușine că ar trebui să trăiască în trup Fiind într-o astfel de dispoziție, era reticent să vorbească despre sine, despre nașterea lui, despre părinții săi, despre patria sa Indignat, el a răspuns Ameliu la o cerere de a se grăbi cu un portret: "Nu este de ajuns, deci, să zgârie această asemănare jalnică cu care natura a vrut să mă răsplătească, dar vrei să fiu și eu de acord să perpetuez această mască a aparentului, să văd ceea ce ar fi o adevărată pedeapsă" Dimpotrivă, Augustin vorbește constant despre sine în "Mărturisirea" sa, fără să ascundă nimic, povestește nu numai despre părinți, patrie, oameni dragi lui, ci își expune sufletul în toate curbele, decrete și experiențe intime ale sale Mai mult, tocmai în astfel de tensiuni și rupturi care au loc, conducând la opoziție cu voința lui Dumnezeu, Augustin descoperă adevăratul "eu", personal la o persoană, în sens nerostit " Când am început să mă eliberez de supunerea necondiționată față de Domnul meu, de parcă mi-aș fi găsit partea și destinul, mi-am dat seama că eu am vrut Eu, care nu am vrut: eu am fost cel care mi-am dorit acest lucru complet , și l-am respins complet Și apoi am început să lupt cu mine însumi, sfâșiindu-mă " După cum vedem, o distanță notabilă ne desparte de intelectualismul grecilor, în care conceptul de voință ocupa un loc mai mult decât modest Problema lui "Eu", crede Pokhlenz, se naște la Augustin în procesul luptei interne: primul imbold - în drama lumii interioare, care a crăpat brusc, care l-a făcut să sufere îndelung - este interiorul inamovibil inconsecvența voinței sale, a dorințelor, pe care a reușit să le depășească doar ca urmare a unei renunțări complete la propria voință în favoarea voinței lui Dumnezeu, prin eforturi dureroase, s-a reușit să-și facă proprie Este clar că ne aflăm în fața unui fenomen absolut nou: filosofia greacă nu cunoștea inconsecvența unui sentiment religios de o asemenea intensitate, pentru ea voința nu este deloc forța care Patristică determină în mod autonom viața, dar o funcție strâns legată de intelect, indicând voinței scopul mișcării "Eu" ca atare, ca bază unitară, este dat conștiinței în mod direct, dar în niciun fel ca obiect de reflecție În consecință, problemele religioase apar în procesul de realizare a contradicției, a discrepanței dintre voința umană și Divină, ceea ce duce în cele din urmă la descoperirea "Eului" ca persoană Pentru a spune adevărul, Augustin acceptă încă unele dintre formulele grecești care definesc omul: de exemplu, formula socratico-platonică: "Omul este un suflet care are nevoie de un trup" Totuși, conceptele de suflet și corp capătă un nou sens pentru el, trecând prin prisma conceptului de creație, înviere și întrupare a lui Hristos Prin urmare, conceptul de "corp" este mult mai greu decât "coaja goală", de care lui Plotin îi era rușine O noutate deosebită constă în viziunea lui Augustin asupra omului interior ca chip și asemănare a lui Dumnezeu și a Treimii, în care există trei Persoane cu unitatea lor esențială Această temă specifică a schimbat radical conceptul de "Eu", unde personalitatea este realizată în măsura în care se reflectă cele trei fețe ale Treimii și Unitatea lor Astfel, Augustin găsește o serie întreagă de triade în natura umană, despre care scrie elocvent în "Orașul lui Dumnezeu": pentru noi înșine chipul lui Dumnezeu, adică Sfânta Treime, chip de care trebuie mereu să se apropie, perfecționând Într-adevăr, existăm, știm să existe, ne iubim ființa și cunoștințele noastre Nu există o umbră de fals în asta ce este în afară și în afară de noi, ceea ce suntem conștienți sub forma nevoilor trupești, ce vine cu culori vizibile, sunete audibile, mirosuri inhalate, ceva solid și umed, de care separăm imagini mentale, care ne împinge să dorim toate acestea Fără nicio fantezie este evident: "Eu" este certitudinea de a fi, ceea ce este capabil de cunoscându-se și iubindu-se În fața unui astfel de adevăr, argumentele academicienilor nu mă deranjează: "Și dacă ești înșelat?" Dacă te înșeli pe tine însuți, atunci cu siguranță ești Prin urmare, eu exist cel puțin din momentul în care mă păcălesc De unde se știe că sunt capabil să greșesc în privința ființei mele când nu este stabilit că sunt? Astfel, dacă știu că sunt, atunci sunt capabil să mă cunosc Iar când iubesc aceste două lucruri (ființa și autocunoașterea), care mă deschid ca cunoscător, atunci al treilea element, nu mai puțin semnificativ, este evident - iubirea Sfântul Augustin Nu există înșelăciune în această iubire de mine, căci nu mă pot înșela în ceea ce iubesc și chiar dacă s-ar descoperi că ceea ce iubesc este fals, ar fi adevărat că iubesc lucrurile false și nedemne, dar nu și minciuna că Iubesc " Astfel, Dumnezeu se reflectă în suflet "Sufletul" și "Dumnezeu" sunt stâlpii filozofiei creștine augustiniene Nu în încercările naturii și ale lumii, ci adâncindu-ne în suflet, îl găsim pe Dumnezeu Scrierea secretă a sufletului este semnele lui Dumnezeu "Cunoaște-te pe tine însuți" - acest sfat al lui Socrate, după Augustin, a început să însemne a te cunoaște pe tine însuți ca chip și asemănare cu Dumnezeu În acest sens, gândirea noastră este amintirea lui Dumnezeu, cunoașterea care vine la noi este mintea lui Dumnezeu, iar iubirea care se naște și vine din unul și altul este iubirea lui Dumnezeu Există, așadar, în om ceva mai profund decât el însuși, iar această rămășiță în gândire, "abditum mentis" (ascunsă a minții), nu este altceva decât taina inepuizabilă a lui Dumnezeu Însuși; la urma urmei, atât viața Lui, a lui Dumnezeu, cât și a noastră în ultimele lor adâncimi sunt inexprimabile; viața este inexprimabilă în interiorul tău, gândul la Dumnezeu este nearticulat, la fel ca iubirea prin faptul că este în sine" (E Gilson) Adevăr și perspicacitate În blocul tematic "suflet-Dumnezeu", conceptul de "adevăr" acționează ca un nod de legătură, fixând o serie de alte concepte fundamentale " Nu căuta nimic în afara ta întoarce-te la tine însuți; adevărul se află în adâncul sufletului uman și, dacă descoperi variabilitatea naturii tale, nu-ți fie teamă să treci peste tine Cu toate acestea, depășindu-te pe tine însuți, învinge ispitele deșarte ale rațiunii Unde duce raționamentul după reguli, dacă nu la adevăr? Adevărul nu este ceva la care se poate ajunge pas cu pas, modul în care mintea își construiește raționamentul, este o limită deliberată , scop, oprește-te când toate raționamentele sunt finalizate La sosirea în acest punct, distingem doar acordul final, izbitor de perfecțiunea lui Așa că îi corespunde! Asigură-te că nu mai ești tu, ci adevărul însuși: nu caută-te, mai degrabă, tu, despărțit de ea, ești cel care o urmărește, știind foarte bine că sânul lui nu este în spațiul senzual, ci într-un suflet în flăcări Așa că întinde mâna către ea pentru ca persoana interioară să se unească cu cel dorit oaspeți, iar căldura iubirii îi va ridica la culmea fericirii și a înțelegerii spirituale " Cum ajunge cineva la adevăr? Augustin nu se zgâriește cu argumente, echipându-și răspunsul Scepticismul, îndoiala se autodistruge Patristică în sine, când încearcă să respingă adevărul în certitudinea lui, dimpotrivă, adevărul este reafirmat "Si fallor, sum" ("Dacă greșesc, exist") Cel puțin, pentru a mă îndoi, trebuie să exist ca o precondiție pentru un act de îndoială, un gând Cu acest argument, Augustin anticipează "cogito, ergo sum" cartezian, deși scopurile lor nu sunt, evident, aceleași Augustin interpretează procesul cognitiv după cum urmează Senzația, așa cum a învățat Plotin, nu este un afect, o influență suferită de suflet Obiectele senzuale acționează asupra simțurilor, rezultatul acestei influențe nu scapă atenției sufletului, care, la rândul său, acționează și el, dar după schema inversă, nu din exterior, ci din interiorul său, formând o idee de obiectul, care este percepția Cu toate acestea, percepția nu este primul pas în cunoaștere Sufletul, în raport cu tot ce este trupesc, are autonomie și activitate spontană, întrucât, împreună cu mintea, evaluează și judecă pe baza acelor criterii în care există un anumit "plus" în ceea ce privește obiectele corporale Acestea din urmă, după cum știți, sunt fluide, schimbătoare și imperfecte, în timp ce criteriile de evaluare pe care le posedă sufletul sunt neschimbate și perfecte Acest lucru este deosebit de persuasiv atunci când evaluăm obiectele sensibile în termeni de concepte matematice, geometrice, estetice sau când judecăm acțiunile în funcție de parametrii etici Același lucru este valabil și pentru conceptele de unitate și proporție atunci când le aplicăm obiectelor și le evaluăm estetic În lucrarea "Adevărata religie" Augustin o explică astfel: " Datorită simetriei, opera de artă apare ca un întreg și frumos Această simetrie cere ca părțile să corespundă întregului în așa fel încât, atât în diferența lor proporțională și în egalitate, ei (părțile) aspirau la unitate, dar nimeni nu a reușit încă să descopere egalitatea sau inegalitatea absolută în obiectele observabile ca atare, nimeni, oricât de sârguincios ar fi căutat, nu a putut ajunge la concluzia că cutare sau cutare corpul are în sine un început pur și autentic al unității Orice corp suferă modificări care îl raportează la alte corpuri în moduri diferite, al căror rezultat poate fi o aranjare reușită a părților, fiecare dintre ele ținând doar locul său, ca corp îşi ia locul în spaţiu De aceea, criteriul originar al egalităţii şi proporţiilor, principiul autentic şi fundamental al unităţii trebuie căutat în afara corporalului: nu poate fi cuprins şi ţinut decât de minte Sfântul Augustin sau proporţia nu poate fi cuprinsă în trupurile înseşi, la fel cum nu se poate demonstra că unul este mai perfect decât celălalt, până când înţelegerea raţională nu intră în trup cu canonul său preexistent al perfecţiunii necreatului Tot ceea ce ne apare în lumea sensibilă ca înzestrat cu frumusețe, tot ceea ce se numește frumos atât în natură, cât și în artă, toate acestea sunt un fenomen introdus și înscris în spațiu și timp, pe măsură ce se înscriu corpurile și mișcările lor Dimpotrivă, egalitatea și unitatea, în măsura în care sunt prezente, sunt întotdeauna intuiții mentale, ele normalizează și formează și semnificația judecăților despre frumos, atunci când mintea, prin simțuri, recunoaște prezența în corpuri a ceea ce nu este în dimensiunea spațială, nici în schimbarea capricioasă a timpului Acum se pune problema: de unde dobândește sufletul aceste criterii de cunoaștere pentru a judeca lucrurile, dacă nu sunt în lucrurile în sine? Poate le produce ea însăși? Cu siguranță nu, deoarece, deși este mai înalt decât obiectele fizice, el însuși acționează ca schimbător: criteriile sunt neschimbate și necesare: "În timp ce criteriul de evaluare este neschimbat, mintea umană, deși, de exemplu, este capabilă să opereze cu un asemenea criteriu, este încă supusă Prin urmare, este necesar să concluzionăm că dincolo de mintea noastră există o anumită Lege numită adevăr, și nu există nicio îndoială că această natură neschimbătoare, depășind sufletul uman, există Intelectul uman Prin urmare, găsește adevărul în forma obiect, deasupra lui însuși Cu ajutorul lui el judecă și el însuși este judecat după el Adevărul este măsura tuturor lucrurilor și același intelect este măsurat și judecat de Adevăr " Acest adevăr, dat intelectului pur, format din Idei, este cea mai înaltă realitate inteligibilă incorporală despre care vorbea Platon Augustin știe bine că termenul "Idee" în sens tehnic a fost introdus de Platon și este convins că "valoarea Ideilor este de așa natură încât nimeni nu se poate considera filozof fără a avea un concept despre ele" Ideile sunt forme fundamentale, fundamente permanente și lucruri neschimbate, este modelul din care se formează tot ceea ce se naște și moare Cu toate acestea, Augustin îl reformează pe Platon în două moduri: ) el înțelege Ideile ca gânduri ale lui Dumnezeu (cum au exprimat-o deja Philon, platonicii media și Plotin în moduri diferite); ) respinge teoria reminiscenței, sau mai bine zis, o regândește Primul punct este discutat în continuare Cât despre teoria "amintiri", ei Patristică Augustin se transformă în teoria "iluminării", sau "epifaniei", "iluminării", "iluminării", ceea ce era firesc în contextul filozofiei creației Respingând și ideea preexistenței sufletului, a cărei posibilitate este exclusă categoric de creaționism, Augustin scrie în "Trinity": Creatorul, el cuprinde toate acestea în lumina necorporală, așa cum ochiul corporal percepe totul în jur în lumina corporală, capabil să vadă în această lumină și destinat pentru aceasta În "Monologii" citim: "Calitățile corporale nu pot fi văzute decât dacă sunt iluminate de o sursă de lumină De aceea, trebuie să fim conștienți de faptul că conceptele legate de științe, pe care suntem înclinați să le considerăm absolut adevărate, sunt de fapt ascunse de înțelegere, dacă nu sunt luminate, ca să spunem așa, de propriul soare Prin urmare, de asemenea, datorită unui astfel de soare, pot fi descoperite trei lucruri: ceea ce există, care reflectă, strălucește și ceea ce luminează; în Dumnezeu cel Inexprimabil, pe care dacă vrei să-l cunoști, există trei principii: ceea ce există, ceea ce este de înțeles și ceea ce face toate lucrurile de înțeles " Interpreții au suferit mult cu această teorie a perspicacității, deoarece în procesul explicației au fost reproduse elemente ale teoriilor ulterioare ale cunoașterii, străine lui Augustin De fapt, Augustin, pe baza creaționismului, îmbină conceptul lui Platon, exprimat în "Stat", cu o acoperire similară a acelorași lucruri în Sfânta Scriptură Dumnezeu, care este Ființă pură, participă prin creație la ființa altor lucruri În mod similar, Adevărul, fiind prezent în minți, le face capabile de cunoaștere Dumnezeu ca Ființă creează, ca Adevăr El luminează totul, ca iubire El atrage și liniștește totul Și ultimul Augustin insistă că cunoașterea Ideilor este accesibilă doar bărbaților (minții), adică celei mai înalte părți a sufletului Mai mult decât atât, departe de orice suflet este în stare să le vadă, "dar numai unul care este curat și sfânt, adică are un ochi curat, sfânt și liniștit, cu care se văd numai Ideile, de parcă ar fi între Idei și ea afinitate" După cum puteți vedea, vorbim despre tema străveche a "purificării" și "asemănării" cu Divinul ca o condiție pentru accesul la adevărat Ceea ce au dezvoltat platonicienii, la Augustin, de altfel, poartă încărcătura valorilor evanghelice - bunăvoință și Sfântul Augustin puritatea inimii Pura claritate a sufletului este o condiție pentru înțelegerea Adevărului, bucurie și odihnă în el Dumnezeu Când o persoană se apropie în sfârșit de Adevăr, ajunge el la Dumnezeu? Sau este Dumnezeu și mai sus, dincolo de Adevăr? În Augustin găsim o înțelegere a adevărului în multe feluri În sensul cel mai tare, el vorbește despre Adevărul Cel mai Înalt, care se contopește cu Dumnezeu și cu persoana a doua a Treimii: "Adevărul Cel mai Înalt nu este mai jos decât Tatăl, fiind de aceeași fire cu El, nu numai oamenii, ci și Tatăl judecă de asemenea în adevăr: tot ceea ce judecă El judecă după Adevăr Dumnezeu este Adevăr" În consecință, dovada existenței certitudinii și Adevărului coincide cu dovada existenței lui Dumnezeu Schema de argumentare este asemănătoare cu cea de mai sus: mai întâi, Augustin trece de la exterioritatea lucrurilor la lumea interioară a sufletului uman, iar apoi de la Adevărul prezent în suflet la principiul oricărui adevăr, adică Dumnezeu Augustin are trei tipuri de dovezi pentru existența lui Dumnezeu Deja grecii, găsind trăsăturile perfecțiunii în lume, pornind de la ele, au ajuns la ideea Creatorului său, Arhitectul "Chiar dacă omitem mărturiile profeților", citim în Cetatea lui Dumnezeu, "lumea însăși, cu ordinea ei în diversitate și variabilitate, cu frumusețea obiectelor sale vizibile, ne convinge fără cuvinte că a fost creată și creat de Dumnezeu, inexprimabil și invizibil, mare și minunat" A doua dovadă este cunoscută sub denumirea de "consensus gentium" ("consimțământul omenirii"), de asemenea necunoscută gânditorilor antici "Puterea Dumnezeului drept este de așa natură încât nu poate fi complet ascunsă de ființe raționale care au început odată să-și folosească mintea Dacă excludem o parte din oameni a căror natură este complet pervertită, întreaga rasă umană îl recunoaște pe Dumnezeu ca Creatorul lume " A treia dovadă provine din distincția dintre treptele binelui, de la care ajungem la Binele cel mai înalt, adică la Dumnezeu În "Trinitate" citim: "De ce să iubești binele, pentru că pământul este atât de binecuvântat cu munți înalți, dealuri netede, promite o casă bună, plină de căldură și lumină, în care camerele sunt aranjate armonios și proporțional; trupurile sunt frumoasa Patristică animalele care respiră viață; chipul uman este frumos prin armonia ei, când este luminat de un zâmbet blând și de culorile vieții; frumos este sufletul unui prieten, gata să împărtășească toate aspirațiile, însăși fidelitatea prieteniei; un om corect este o bogăție frumoasă și dobândită cu dreptate, care ajută să reziste nenorocirilor; binecuvântat este cerul cu soarele, cu luna și cu stelele; Îngeri blânzi cu sfânta lor smerenie; frumos este cuvântul care instruiește într-o manieră nobilă, convinge și impresionează pe cel care îl ascultă; poezia este frumoasă prin ritmul său armonic și replicile maestrului Ce altceva de urmărit și de realizat? Acest lucru este bine, și asta este frumos Așa că tăiați pe amândouă și contemplați binele în sine, dacă puteți; atunci vei vedea pe Dumnezeu, Cel Care nu-și primește bunătatea de la alt bine, ci este Bunul tuturor binelui Într-adevăr, printre lucrurile frumoase pe care mi le-am amintit nu ne-am putea da seama că unul este mai bun decât celălalt, dacă în judecățile noastre corecte nu ne-am baza pe ideea de bine pur în sine De aceea trebuie să-L iubim pe Dumnezeu: nu cutare sau cutare bine, ci pe Binele însuși Această ultimă dovadă se învecinează cu paradigma "iubirii lui Dumnezeu" Este important ca Augustin să nu demonstreze realitatea lui Dumnezeu, așa cum a făcut Aristotel, adică cu intenții pur intelectuale, pentru a explica cosmosul Dimpotrivă, el folosește aceste tehnici pentru a-și umple golul sufletului cu Dumnezeu, pentru a opri necazurile inimii și, în sfârșit, pentru a învăța să fie fericit Adevărata fericire este posibilă doar într-o altă viață și imposibilă în aceasta - un șir de gândire opus celui al lui Plotin Cu toate acestea, chiar și pe acest pământ putem găsi o imagine palidă a fericirii Semnificativ este, așadar, faptul că Augustin a folosit lexicul "Eneada" în Spovedania sa, mai ales când descrie un moment de extaz în contemplarea lui Dumnezeu (când se afla cu mama sa la Ostia, pe malul mării) Această experiență a sa este complet lipsită de o componentă fizică, este descrisă într-un mod plotinian, dar cu mare intensitate și plină de un nou sens: "Deci ce iubesc eu, iubindu-te pe Tine? ochii, nu melodiile dulci ale cântecelor cuiva , nu parfumul feeric al florilor nu exultația unei îmbrățișări trupești mâncare delicioasă, îmbrățișarea persoanei lăuntrice care se află în mine, unde lumina instinsă strălucește în adâncul sufletului, care nu se risipește în spațiu , unde se aude vocea, fără să se estompeze, care Sfântul Augustin care nu va fura timpul; unde inhalăm aroma, iar vântul nu o duce, iar timpul atot-devoratorul nu o diminuează; unde sunt închis în dulci îmbrățișări și sațietatea nu le va deschide Aceasta este ceea ce iubesc, iubindu-l pe Dumnezeul meu " Ființa, Adevărul, Binele (și Iubirea) sunt atributele esențiale ale lui Dumnezeu Pentru a înțelege mai bine pe primul dintre ei, după Augustin, trebuie să înțelegem cu atenție cuvintele lui Dumnezeu care prin îngeri și Moise s-au spus fiilor lui Israel: "Eu sunt cel ce sunt" Dumnezeu este "summa essentia", adică ființa cea mai înaltă, și deci neschimbătoare, de la El tot ce este creat din nimic își primește ființa Unora dintre creațiile Sale le-a dat o natură mai perfectă, altora una mai puțin perfectă, astfel încât acestea să formeze un fel de "scăriță" Așa cum există știință despre cunoaștere, tot așa există "esență" în ființă Un termen nefolosit de autorii latini, dar care, până astăzi și de acum înainte, până la uscarea limbii noastre, este același cu ceea ce grecii numeau "ousia" Acest cuvânt grecesc "ființă" în sensul de "esență" Augustin precizează în "Trinitate": "Dumnezeu se numește "substanță" în sensul impropriu al cuvântului, pentru a se clarifica prin conceptul comun că aceasta este " esenţă" în sensul propriu-zis, căci numai Dumnezeu poate fi numit esenţă Fie cum ar fi, esenţă sau substanţă, ambii termeni au un sens absolut şi necondiţionat " Augustin nu se îndoiește că orice definiție a lui Dumnezeu și a naturii Lui este inaccesibilă omului, căci este mult mai ușor de știut că El nu este decât că El este: "Când vine vorba de Dumnezeu, gândul este mai corect decât cuvântul și realitatea lui Dumnezeu este mai autentică decât gândirea" Aceleași atribute ale lui Dumnezeu menționate mai sus ar trebui înțelese nu ca proprietate a unui anumit subiect, ci ca coincide cu însăși esența lui: "Dumnezeu este înzestrat cu un anumit set de atribute: Mare, Bun, Atotștiutor, Atotștiutor, Adevărat și altele demne de El Cu toate acestea, măreția Sa este aceeași, că înțelepciunea Sa (căci El este mare nu ca volum, ci ca putere), bunătatea Lui este aceeași înțelepciune și măreție, iar dreptatea Sa coincide cu alte atribute pur și simplu "a fi" Este chiar mai bine să-L descriem pe Dumnezeu cu atribute pozitive, negând finitura categorică negativă care îi însoțește inevitabil: "Îl înțelegem pe Dumnezeu Bun fără calități, Mare fără cantități, Creator fără nevoie, ordine și dependență (de ceea ce este creat) în primul rând, fără corelare; Conținând totul fără exterior, Peste tot Patristică trăind fără un loc hotărât, Veșnic fără timp, Creatorul lucrurilor schimbătoare fără schimbări în Sine, nesuferință "Dumnezeu este totul pozitiv în creat, dar fără limitele inerente în creat, care, de fapt, se rezumă în formula: "Sunt cine sunt" Treime Dar Dumnezeu, după Augustin, este și Treimea, căreia îi dedică o lucrare deosebită, o adevărată capodoperă "Vorbind de inexprimabil, putem totuși să exprimăm parțial ceea ce nu poate fi explicat altfel, folosind expresia greacă: "o esență, trei substanțe", spuneau latinii: "o esență, sau substanță, trei persoane", căci, în latină, esența și substanța sunt sinonime Această egalitate de esență și substanță nu ne mai permite să credem că Dumnezeu este preponderent Tatăl, în sensul privilegiat al cuvântului (cum credeau unii greci), este necesar să-L acceptăm pe Dumnezeu în sensul absolut al cuvântului: atât Tatăl , iar Fiul și Duhul sunt "nedespărțiți în ființă" și în faptele lor "Tinitatea însăși este unicul și singurul Dumnezeu adevărat" În cele trei persoane ale ei nu există nici ierarhie, nici diferențe funcționale, ci doar egalitate absolută Distingerea persoanelor din Trinitatea conduce Augustin pe baza raportului lor În "Cetatea lui Dumnezeu" citim: "Duhul Sfânt este diferit, dar nu separat, căci el este la fel de simplu și atotbun, veșnic și neschimbat În această Treime Dumnezeu este unul, iar simplitatea lui este nedespărțită de Dumnezeu Nu vorbim despre Treime doar nominal, în afara existenței reale a persoanelor; Ea este ceea ce Ea are exclusiv în relația dintre o persoană și alta Este clar că Tatăl îl are pe Fiul, iar El nu este Fiul, Fiul îl are pe Tatăl, iar El nu este Tatăl Un alt fragment din această lucrare deține cheia nu numai pentru gândirea augustiniană, ci și pentru teologia occidentală în general: "Nu este nimic întâmplător în Dumnezeu și totuși nu tot ceea ce este prescris Lui este prescris în conformitate cu substanța iar într-o lume în schimbare, ceea ce nu este substanțial este prescris doar în sensul contingenței În Dumnezeu, totuși, totul indică substanțialitate, căci nu este nimic schimbător și totuși, uneori, se vorbește despre Tatăl în relație Fiului și a Fiului în raport cu Tatăl, iar această relație nu este întâmplătoare, căci unul este întotdeauna Tatăl, celălalt este întotdeauna Fiul, dar nu în sensul că Tatăl nu încetează să fie Tată din momentul nașterii Sfântul Augustin nașterea Fiului, sau pentru că din acel moment Fiul nu încetează să fie Fiul, ci în sensul că Fiul este născut din veșnicie și nu există un astfel de moment din care a început să fie Fiul Căci dacă ar exista un asemenea moment de început, atunci într-o zi El ar înceta să mai fie El, Fiul, și atunci am avea o denominație întâmplătoare, nesemnificativă Dacă, dimpotrivă, Tatăl ar fi numit Tată în raport cu Sine, și nu în raport cu Fiul, iar dacă Fiul ar fi numit Fiu în raport cu Sine și nu în raport cu Tatăl, atunci cel dintâi s-ar numi Tatăl și al doilea Fiu în raport cu simțul substanțial Dar din moment ce Tatăl nu este numit Tată dacă nu are un Fiu, iar Fiul nu este numit Fiu dacă nu există Tată, atunci acestea nu sunt definițiile care se referă la substanță Nici unul, nici celălalt nu indică spre ei înșiși, ci unul se referă la celălalt, prin urmare aceasta este esența determinării relației, dar nu de ordine aleatorie, căci Cel care se numește Tatăl și Cel care se numește Fiul sunt veşnic şi nepieritor De aceea nu este deloc același lucru să fii Tată și să fii Fiul, în același timp, substanța este nedespărțită, la fel și nedespărțită, pentru că numele lor nu țin de ordinea substanțială, ci de ordinea relațiilor; relația nu este întâmplătoare, pentru că rămâne neschimbată A treia trăsătură fundamentală a problematicii trinitare a lui Augustin constă în analogii triadici pe care le găsește în lumea creată, de la aluzii slabe în lucruri și persoana exterioară până la imaginile adevărate ale Treimii din sufletul uman Toate lucrurile create, atât cele corporale, cât și cele necorporale, reprezintă unitate, formă și ordine De la creaturile ne urcăm la Creator, Care este Dumnezeul Unic în Trei Persoane, pe bună dreptate văzând aceste trei personaje întipărite pe tot ceea ce este creat: " Aceste Trei Fețe în sursa lor cea mai înaltă par a fi nesfârșite Totuși , dedesubt, în lumea corporală, un lucru nu este egal cu trei lucruri împreună, și două lucruri sunt mai mult decât unul, și totuși în Suprema Treime unul este la fel de mare ca trei împreună și două nu sunt în niciun fel mai mari decât unul Mai mult, ele sunt infinite în sine, deoarece fiecare dintre ei se află în alții și toate împreună - în fiecare, fiecare în toate, toate în toate și împreună sunt un întreg În mod asemănător, mintea umană este imaginea Treimii, căci este unul și trei și, ca atare, se cunoaște și se iubește pe sine: "Rațiunea, cunoașterea și iubirea - aceste trei lucruri sunt una, când sunt desăvârșite, atunci sunt sunt egali" Patristică Aceasta este principala inovație a lui Augustin: înțelegerea omului și cunoașterea Dumnezeului în trei se luminează reciproc, se oglindesc Așa se realizează proiectul filosofic al lui Augustin: a cunoaște pe Dumnezeu și propriul suflet, pe Dumnezeu prin suflet, suflet prin Dumnezeu Creația, ideile ca gânduri ale lui Dumnezeu și "semințe inteligente" Ceea ce s-au luptat grecii antici a fost problema originii celor Multi din Unul De ce și cât de multe lucruri au venit din Unul (ca realitate originală)? De ce și cum din Ființă, care n-ar fi putut fi, s-a născut devenirea, implicând trecerea de la ființă la neființă și invers? După cum sa dovedit, cheia problemei constă în conceptul de creație Platoniștii s-au apropiat de el, deși distanța este încă sensibilă În Timeu, Platon a introdus Demiurgul, a cărui activitate, deși pe plan rațional, este liberă și motivată doar de bine, dar este limitată atât de sus, cât și de jos Deasupra Demiurgului se află lumea Ideilor, care îl depășesc pe creator, servindu-i drept model, de jos, așa-numita "chora", "hora", adică materia fără formă, eternă, ca Ideile și ca Demiurgul se Crearea Demiurgului, așadar, este ceva ca o "fabricație", nu crearea lumii în sensul exact al cuvântului, pentru că admite ceva care a preexistat independent și înainte ca lumea să fie construită Plotin, dimpotrivă, a încercat să deducă Idei și aceeași materie din Unul, așa cum am văzut deja Dar era în strânsoarea propriului acosmism, astfel încât categoriile sale puteau fi folosite, într-o formă reformată, pentru a interpreta dialectica trinității, dar nu în cadrul creaționismului Soluția creaționistă a problemei de către Augustin iese în evidență cu o claritate uimitoare în lumina adevărului rațiunii și al credinței în același timp Lumea a fost creată "din nimic", "ex nihilo", adică nu din substanța divină, nu din ceva preexistent Într-adevăr, explică Augustin, o realitate poate ieși din alta în trei moduri: ) prin generație, naștere, așa cum un fiu este născut de un tată, formând ceva identic, asemănător cu sursa; ) prin "fabricare", când ceva este făcut din material exterior; ) în sfârşit, prin a crea din nimic, adică nici din propria fiinţă, substanţă, nici din exterior O persoană este capabilă să "genereze" (a naște copii), știe să creeze niște artefacte, dar nu cunoaște creația, pentru că este o creatură Sfântul Augustin final Dumnezeu din propria Sa ființă a născut pe Fiul, care, ca atare, este identic cu Tatăl, dar El a creat cosmosul din nimic Astfel, există o diferență uriașă între "generație" și "creație", deoarece în al doilea caz, creatorul a chemat la existență "ceea ce nu a existat absolut" O astfel de acțiune este un "dar al lui Dumnezeu" incomensurabil, care nu necesită nimic în schimb, datorită cunoașterii gratuite și bunătății lui Dumnezeu, Atotputernicul infinit "Noi numim creatori", scrie Augustin în Cetatea lui Dumnezeu, "grădini cultivate, dar nu vom numi mama pământ, care hrănește pe toți, creatoare Numai Dumnezeu este Creatorul tuturor creațiilor, întruchipate în ele în feluri diferite Numai Dumnezeu, puterea ascunsă, toate pătrunzătoare cu prezența ei, dă ființă la tot ceea ce există într-un fel sau altul, căci, dacă n-ar fi El, n-ar fi nici una, nici alta, și nici măcar n-ar putea fi Căci dacă spunem că Roma și Alexandria s-au ridicat nu datorită zidarilor și arhitecților care au dat forma exterioară acestor orașe, ci lui Romulus și Alexandru Voinței, consimțământului și decretelor lor, cetățenii își datorează viața, cu atât mai mult este necesar să recunoaștem că crearea lumii este lucrarea numai a lui Dumnezeu, căci nimic nu poate fi făcut numai din materia pe care a creat-o El, sau numai artefacte create de oameni Fără această capacitate creatoare de a crea tot ceea ce există, luați-o și totul ar înceta să mai fie, așa cum n-ar putea să înceapă să fie Totuși, spun "de la început" în veșnicie, dar nu în timp" Această ultimă remarcă clarifică al doilea punct esenţial pentru noi Dumnezeu, creând această lume din nimic, a creat și timpul odată cu el La urma urmei, timpul este conectat structural cu mișcarea, dar mișcarea are loc simultan cu lumea și nu înaintea ei Această teză este aproape literal prezisă de Platon în Timeu; Augustin doar o dezvoltă și o susține Deci, "înainte de lume" nu poate fi înțeles în sens temporal, pentru că nu a existat timp înainte de crearea lumii: a existat, sau mai degrabă, există doar eternitate sub forma unui prezent atemporal infinit (fără diviziune în " mai întâi și apoi") Ideile joacă un rol esențial în procesul creației, dar ele se află pe cealaltă parte a minții Demiurgului (spre deosebire de Platon), devenind "gândurile lui Dumnezeu" (ca la Filon), precum și "cuvântul lui Dumnezeu" Teoria ideilor, după Augustin, este fundamentală: "Cine, fiind educat într-un spirit cu adevărat religios, poate să nu fie deschis ideilor, chiar să le tăgăduiască? A le nega înseamnă a afirma că Patristică lucrurile sunt create într-un mod irațional Dar ar fi absurd să credem că omul a fost creat după aceeași Idee ca și calul Fiecare lucru este creat pe propria sa bază, sau Idee Și unde există aceste Idei dacă nu în mintea Creatorului? De fapt, ar fi blasfemie să credem că Dumnezeu, creând creațiile Sale, le-ar compara cu un model din afară toate sunt în Mintea Divină, unde nu există nimic care să nu fie etern și nepieritor aceste Idei - adevărata realitate datorită căreia tot ce există, oricare ar fi ființa ei, există Această poziție a lui Augustin este articulată suplimentar cu ajutorul teoriei "semințelor rezonabile", care se întoarce la stoici, dezvoltată în filiera doctrinei lui Plotin Lumea a fost creată simultan, dar totalitatea tuturor lucrurilor posibile nu a fost imediat actualizată, ci "semințele" sau "boabele" tuturor posibilităților au fost investite în creat, care apoi, de-a lungul timpului, s-a dezvoltat în moduri diferite în diferite împrejurări Deci, Dumnezeu, concomitent cu materia, a creat un set virtual al tuturor posibilităților, punând sămânța rațiunii în baza fiecăreia dintre actualizările ei Întreaga evoluție ulterioară a lumii în timp nu este altceva decât realizarea într-un fel sau altul a acestor "semințe inteligente" În "Comentariul la ieșire" Augustin explică: "Toate lucrurile ascund în ele boabele misterioase ale diferitelor elemente ale lumii Un lucru este - boabe vegetative și embrioni de animale vizibile pentru ochii noștri, iar altceva - boabe ascunse, prin care, la ordinul Creatorului, au apărut primele în apă, peștii, primele păsări, iar pe pământ primii muguri și lăstari, primele animale după specii Un lucru este, așadar, să creezi, să creezi și să conduci creat din centrul celui mai înalt principiu al tuturor cauzelor - numai lucrarea lui Dumnezeu Creator, și altceva - o invazie din exterior, prin mijloace și forțe desemnate să aducă lumina la un moment dat sau altul, de unul sau altul într-un alt fel în ceea ce este deja creat Nu există nicio îndoială că tot ceea ce se vede este organizat inițial și fundamental de o rețea de elemente, dar este nevoie de un moment de bun augur care să-l facă clar Așa cum o femeie este însărcinată cu copilul ei, tot așa lumea în ansamblu este însărcinată cu germenii tuturor lucrurilor care se naște; fără această Ființă Supremă nimic nu se naște și nimic nu moare, nimic nu începe și nimic nu se termină " După cum putem vedea, teoria evoluției a lui Augustin din punct de vedere ontologic este o antiteză directă cu evoluționismul darwinian Sfântul Augustin Omul este creat ca "animal rațional", ca completare a lumii sensibile Sufletul lui este chipul Dumnezeului Treime Ea este nemuritoare Dovezile nemuririi sufletului le reproduc parțial pe cele ale lui Platon, în timp ce Augustin le adâncește și le completează pe altele Astfel, ea pornește din conștiința de sine a simplității și a spiritualității, din care decurge indestructibilitatea sufletului În altă parte, el derivă nemurirea sufletului din prezența adevărului etern în el: "Dacă sufletul ar fi muritor, atunci Adevărul ar muri odată cu el" Rămâne neclar cum rezolvă Augustin problema corelării sufletelor individuale: fie Dumnezeu a creat în mod direct fiecare dintre suflete, fie toate împreună au fost chemați la viață în Adam și din el - prin părinți - au fost realizate toate celelalte generații Incredibil, simpatiile sale erau mai aproape de a doua soluție, cel puțin la nivel spiritualist, ceea ce, în opinia sa, explică mai bine mecanismul de transmitere a păcatului originar Cu toate acestea, prima soluție la problemă nu poate fi exclusă Structura temporalității și eternității "Ce a făcut Dumnezeu înainte de a crea cerul și pământul?" - aceasta este întrebarea care l-a determinat pe Augustin să analizeze categoria timpului Rezultatele nu încetează să ne uimească Înainte de crearea cerului și a pământului, timpul nu a existat și, prin urmare, este potrivit să spunem "de la început" doar într-un sens convențional Timpul este creația lui Dumnezeu, motiv pentru care întrebarea formulată mai sus este lipsită de sens, deoarece încearcă o categorie pentru Dumnezeu care este valabilă doar în raport cu creatul, de unde și eroarea structurală "Tu precede orice trecut", scrie Augustin în Mărturisire, "căci în eternitatea ta ești mereu în prezent, transcendend orice viitor, căci viitorul, odată venit, devine trecut: în timp ce ești mereu la fel, anii tăi nu au sfârșit Anii tăi sunt doar o zi, iar ziua Ta nu este o zi "azi", ci un astfel de "azi" care nu se schimbă cu "mâine" și nu se dizolvă în "ieri" " - Pe scurt, "timp" și "eternitate" sunt două concepte incomensurabile; câte greșeli fac oamenii când, vorbind despre Dumnezeu, atribuie pe nedrept temporalul eternului dar acesta din urmă este diferit de primul în toate Patristică Deci, ce este timpul? Timpul include trecutul, prezentul și viitorul Cu toate acestea, trecutul este ceea ce nu mai există, iar viitorul este ceea ce nu este încă Prezentul, "dacă ar fi mereu, să nu curgă în trecut, nu ar mai fi timpul, ci eternitatea" A fi în prezent este o prezență continuă în ființă, un fel de capcană pentru neființă Augustin descoperă că timpul există doar în lumea spirituală a unei persoane care este înclinată să împartă timpul în trecut, prezent și viitor: în sens propriu, ar trebui să vorbim despre trei ori: prezentul trecutului, prezentul prezentului, prezentul viitorului Prezentul trecutului este amintirea; prezentul prezentului este intuiția, prezentul viitorului este așteptarea Timpul, așadar, deși asociat cu mișcarea, nu coincide cu mișcarea și mișcarea, ci aparține mai degrabă sufletului, deoarece este conectat structural cu memoria, intuiția și așteptarea: "Cum viitorul, care nu este încă, sau trecutul , care este deja nu, dacă nu prin suflet, care este motivul faptului că aceste trei stări există? Căci sufletul este cel care speră, are intenții, își amintește; ceea ce a așteptat, prin intențiile și acțiunile sale , devine materialul amintirilor Nimeni nu poate nega că prezentul este lipsit de extensie, pentru că mersul lui este doar o clipă Așteptarea nu este atât de lungă, pentru că ceea ce ar trebui să fie prezent accelerează și apropie ceea ce este încă absent Nu este atât de lung viitorul, care nu este acolo, cât așteptarea lui Trecutul este încă mai puțin real și deloc atât de lung cât amintirea lui Această soluție la problema timpului era deja anticipată de Aristotel Augustin a luat în considerare toate consecințele care decurg din aceasta, concentrându-se pe aspectul spiritual Răul și statutul lui ontologic Strâns legată de problema creației este problema răului Interpretarea lui Augustin a ei și-a păstrat valoarea pentru noi astăzi Dacă tot ce vine de la Dumnezeu este bun, atunci de unde vine răul? Se știe că Augustin și-a revenit din dualismul maniheic; vede cheia rezolvării problemei în Plotin Răul nu este ființă, nu este ființă, ci absența ființei, absența (defectul) ei Augustin aprofundează însă problema, evidențiind trei niveluri ale răului: ) metafizico-ontologic, ) moral, ) fizic Sfântul Augustin Din punct de vedere metafizic, nu există rău în cosmos, dar în raport cu Dumnezeu există diferite niveluri de ființă, în funcție de finitatea lucrurilor și de nivelul diferit al unei astfel de limitări Dar chiar și ceea ce pentru o privire superficială apare ca un "defect", pare rău, dispare într-o optică universală holistică, netezindu-se, în marea armonie a universalului Declarând ceva viu vicios, sau rău, îl judecăm din punctul de vedere al propriului beneficiu sau beneficiu, ceea ce este deja eronat Din punctul de vedere al întregului, orice făptură, chiar și cea mai neînsemnată, are propria sa rațiune, propriul sens de a fi, și deci ceva pozitiv Răul moral este păcatul Păcatul depinde de voința viciosului De unde va veni răul? Răspunsul este destul de spiritual: voința rea nu are o "cauză eficientă" proprie, ci mai degrabă are o "cauză defectuoasă" Voința prin natura sa gravitează și trebuie să graviteze spre cel mai înalt Bine Dar, din moment ce sunt multe bunuri finite, este întotdeauna posibil ca sufletul dornic să rupă ordinea ierarhiei cerești, să prefere binele inferior celui mai înalt, lui Dumnezeu - creația lui Astfel răul izvorăște din faptul că nu există numai bine, ci și mulți Răul stă în alegerea greșită între ei În plus, răul moral se află și în "trădarea lui Dumnezeu", în trecerea la secundar, la creație, "conversio ad creaturam" În Orașul lui Dumnezeu, Augustin explică: "Sursa voinței vicioase nu activă, ci defectuoasă, nu este o forță productivă, ci absența sau lipsa productivității ceva care este un ordin de mărime sau mai mic înseamnă vătămare a voinței "Voința rea nu este doar în individ și nu în faptul că el dorește așa și nu altfel; mai degrabă, viciul este că el dorește altfel De aceea pedeapsa dreaptă depășește nu defectele naturii, ci defectele voinței Voința devine defectuoasă, vicioasă nu pentru că este îndreptată spre lucruri vicioase, ci pentru că apelul la ele se produce într-un mod dureros, adică contrar stării firești a lucrurilor, contrar Celui Care este Ființa Supremă, în favoarea a ceea ce este mai jos Bine în mine - Acțiunea Ta, darul Tău; răul din mine este păcatul meu Păcatul, nenorocirea ireparabilă - în neglijare, călcarea în picioare a binelui nemăsurat, trădare, trădare, încălcarea armoniei universale trimisă de Creator Răul fizic, adică boala, suferința, suferința mintală și moartea, are sensul său exact: este o consecință a păcatului originar, adică răul moral: "Coruptia trupului, care împovărează sufletul - Patristică nu un motiv, ci o pedeapsă pentru primul păcat: nu este un trup răutăcios care face sufletul păcătos, ci un suflet răutăcios, înfundat în păcat, face trupul greu și vicios "În procesul mântuirii, însă, totul își capătă direcția pozitivă Voință, libertate, har Am vorbit deja despre rolul pe care conceptul de voință îl joacă în teoria lui Augustin Se poate susține chiar că de la el își are originea reflecția filozofică a voinței, răsturnând antropologia greacă, depășind intelectualismul moral, premisele și concluziile sale Viața interioară neliniștită a lui Augustin însuși și formarea sa spirituală în sânul culturii latine l-au îndemnat la o astfel de interpretare a Bibliei, care ar putea fi numită voluntaristă (din "voluntas" - voință) În plus, Augustin este primul scriitor care a putut descrie conflictele de voință în termeni precisi: "Eu am vrut, eu nu am vrut; eu am vrut obsesiv acest lucru, respingându-l nechibzuit pe celălalt De aceea, am luptat cu mine însumi făcându-se în bucăți " Libertatea este o proprietate a voinței, nu a minții, așa cum au înțeles-o grecii Așa își găsește soluția paradoxul lui Socrate cu privire la posibilitatea de a înțelege binele și totuși de a face rău Mintea acceptă, dar voința respinge binele, întrucât acesta, deși aparține spiritului uman, are propria sa autonomie, formând alteritatea minții Mintea cunoaște, dar voința alege: alegerea ei poate fi irațională, adică neavând o justificare rezonabilă, neconsecventă cu înțelegerea Așa se explică însăși posibilitatea de a "trăda pe Dumnezeu" și de a "întoarce spre creat, secundar" Păcatul originar este păcatul aroganței, sustragerea voinței care cade în sclavie, pierderea verticalului "Primii oameni au fost supuși corupției interne înainte de a începe să se răzvrătească deschis Căci este imposibil să cedeți la fapte rele dacă voința vicioasă nu îi împinge mai întâi Și ce poate fi mai primordial decât viciul aroganței? Și ce este aroganța, dacă nu pofta pervertită de superioritate nedreaptă? Sfântul Augustin Primul om s-a iubit pe sine însuși când s-a îndepărtat de Binele imuabil, încălcându-și datoria, căci ar fi trebuit să-și prefere Binele în locul lui însuși Această excomunicare, în ciuda tuturor, a fost dorită pentru a da voinței șansa de a rămâne credincioasă în dragostea ei pentru Binele Suprem, în acea verticală în care este suficientă lumină pentru a fi luminată, pentru a vedea clar, pentru a se aprinde cu flacăra a acelei iubiri care nu se lasa si nu lasa distanta de unde se iubesc doar pe ei insisi "Liberul arbitru este cu adevarat liber numai atunci cand nu permite raul O astfel de interzicere a fost data initial omului Totusi, pacatul originar a facut voinţa vulnerabilă, în nevoie de harul divin De atunci, omul a încetat să mai fie "autarhic" în viaţa morală: acum are nevoie de ajutor, de ajutorul lui Dumnezeu "Atâta timp cât o persoană", conchide Augustin, "încearcă să trăiască încrezător" numai cu puterea lui, fără harul dumnezeiesc, care-l eliberează, el este prada păcatului; totuși omul are întotdeauna puterea de a crede în Mântuitorul său și în liberul arbitru pentru a obține har "Două condiții sunt necesare pentru crearea binelui", scrie Gilson despre Augustin, "darul lui Dumnezeu, harul - și liberul arbitru; fără liberul arbitru nu ar fi nicio problemă; fără har, liberul arbitru (după cădere) ar fi nu-şi doreşte binele, dar dacă ar dori, nu l-ar putea împlini Harul, deci, nu obligă voinţa să se subjugă, ci este chemat să-l înnobileze, să-l apere de viciul în care s-a aflat Această putere de a folosi bunăvoința, de a chema voința la bunătate, înseamnă tocmai libertatea Posibilitatea ticăloșiei este inseparabilă de liberul arbitru, dar posibilitatea neacțiunii, abținerea de la rău este adevăratul sigiliu al libertății;de a găsi puterea a te stabili în har, oprind răul, nepermițându-l să se răspândească este cel mai înalt grad de libertate O persoană în care harul lui Hristos domină cel mai deplin, deci omul cel mai liber: "Libertas vera est Christo servire" ("Adevărata libertate este slujirea lui Hristos") ig și n cu ѵ" rad de pământ și grindina lui Dumnezeu Răul este iubirea de sine, trufia trufașă, binele este dragostea pentru Dumnezeu, adică dorința și dragostea pentru adevăratul bine Acest lucru este la fel de adevărat atât în raport cu individ, cât și cu omul ca ființă socială Oamenii care trăiesc în Dumnezeu împreună formează "cetatea raiului" "Două varietăți de iubire", scrie Augustin, Patristică dă naștere la două orașe: iubirea de sine, până la disprețul față de Dumnezeu, dă naștere unui oraș pământesc; dragostea pentru Dumnezeu, până la uitarea completă de sine, dă naștere orașului cerului Primul se înalță pe sine, al doilea - Dumnezeu Primul este căutarea slavei umane, al doilea este lupta pentru cea mai înaltă slavă a lui Dumnezeu Ambele orașe au solii lor în Rai: îngerii rebelilor și cei care au rămas credincioși lui Dumnezeu Pe pământ, ei diferă ca descendenții lui Cain și Abel, așa că aceste două personaje biblice acționează ca simboluri a două comunități Pe acest pământ, un cetățean al primului regat arată ca conducătorul și stăpânul lumii, un cetățean al orașului ceresc arată ca un pelerin, un rătăcitor Cu toate acestea, primul este determinat de adevăr însuși la osânda veșnică, al doilea - la mântuire în vecii vecilor Istoria apare în fața noastră într-o lumină cu siguranță necunoscută grecilor Are începutul creației și sfârșitul lumii create cu un moment de graniță sub forma învierii și Judecata de Apoi Trei evenimente semnificative marchează cursul timpului istoric: păcatul originar cu toate consecințele sale, așteptarea venirii Mântuitorului, întruparea și suferința Fiului lui Dumnezeu odată cu formarea căminului său - Biserica Augustin insistă la sfârșitul Cetății lui Dumnezeu asupra dogma învierii Carnea va renaște Deși transformată, integrată, ea va rămâne totuși trup: "Trupul va deveni duhovnicesc, va fi supus duhului, dar va fi carne, nu duh; așa cum duhul a fost supus cărnii, dar tot a rămas duh, și nu carnea" Istoria se va încheia cu ziua Domnului, care va deveni a opta zi, sfințită prin venirea lui Hristos, va fi odihna veșnică nu numai a duhului, ci și a trupului Atunci să ne odihnim și să vedem, să vedem și să iubim, să iubim și să lăudăm Asta se va întâmpla până la urmă fără sfârșit Deci, ce sfârșit ne dorim dacă nu venirea unui regat care nu are sfârșit? Esența omului este iubirea Începând cu Socrate, a existat în filozofie o concepție conform căreia cineva este virtuos care știe ce sunt bunătatea și virtutea conform științei Părerea lui Augustin este diferită: cel care iubește este demn de titlul de om, mai mult, cel care știe să iubească doar ceea ce este demn de iubire Sfântul Augustin Când iubirea umană este îndreptată către Dumnezeu, când o persoană iubește pe alții, aproape și departe, și, de asemenea, lucrurile ca imagini ale lui Dumnezeu, o astfel de iubire este charitas; când iubirea este îndreptată spre ea însăși, spre lumesc de îndată ce este lumească, atunci este cupiditas A iubi pe Dumnezeu, a te judeca pe tine însuți după judecata Lui - aceasta este iubire dreaptă Augustin elaborează, de asemenea, criteriul exact al iubirii prin reproducerea celor două concepte - uti (a se bucura) și frui (a se bucura) Bunurile finale sunt folosite ca mijloace, eliminate Ei nu pot, prin însăși natura lor, să devină obiecte de distracție, ca și cum ar fi obiective nesfârșite Astfel, Augustin traduce virtutea umană din modul grecesc de cunoaștere în modul iubirii Ordo amoris - ordinea iubirii - pentru sine, pentru ceilalți oameni, lucruri din punctul de vedere al demnității lor ontologice, ceea ce se vrea a fi fiecare dintre ele Cunoașterea adevărului, luminată de o lumină specială, Augustin o transmite în termeni de iubire: "Cine cunoaște adevărul, cunoaște Lumina, iar cine cunoaște Lumina, cunoaște eternitatea Iubirea este ceea ce ți se descoperă" A filozofa în credință înseamnă că, în actul unei iubiri-dar dezinteresate, se naște ceva nou și răscumpărarea vine prin acțiunea aceluiași dar-iubire Astfel a apărut o nouă interpretare a istoriei omului, mai întâi ca individ, apoi ca cetăţean, şi în cele din urmă în perspectiva iubirii Emblema gândirii augustiniene ar putea fi expresia latină: "Pondus meum, amor meus" ("Greutatea mea este iubirea mea") Compoziția unei persoane este determinată de greutatea iubirii sale, prețul unei persoane este darul iubirii Dragostea lui pământească și suprapământească este determinată de același lucru - iubirea dăruită și dăruirea Acum înțelegem refrenul lui Augustin: "Ama, et fac quod vis" ("Iubește și apoi fă ce vrei") erftyoSMH (pikyash) A treia navigație Răstignirea lui Hristos este o plută care va ajuta să traverseze marea vieții A fost un om trimis de Dumnezeu, numele lui era Ioan Ceea ce s-a spus mai sus, dragi frați, se spune despre inexprimabilitatea naturii divine a lui Hristos și se spune într-un mod aproape inexplicabil ÎN Patristică Într-adevăr, cum să înțelegem: "La început era Cuvântul și Cuvântul era Dumnezeu"? Pentru a clarifica sensul termenului "Cuvânt" pentru tine, pentru a nu-l confunda cu viața de zi cu zi, Ioan adaugă: "Cuvântul era Dumnezeu" La început era Cuvântul "Este" este întotdeauna același, în același mod, nu poți schimba "este" cu altceva Acesta este numele pe care El îl dă robului său Moise: "Eu sunt Cel ce sunt": "Cel ce este, M-a trimis" Este posibil să credem asta, privind întreaga lume schimbătoare, văzând că nu numai trupurile se schimbă calitativ, se nasc, cresc, se ofilesc și mor, ci sufletele înseși sunt împărțite și izolate sub influența diferitelor dorințe? Vedem că oamenii dobândesc înțelepciune atunci când se apropie de căldura și lumina ei, iar când se îndepărtează de lumină sub influența viciului, își pierd înțelepciunea însăși Prin urmare, dacă este evident că totul se schimbă, cum să se înțeleagă din acest moment că există ceva care este și nu trece, cum pot să fie și să nu fie lucrurile în această lume? Cine își poate mobiliza puterile mentale pentru a înțelege ce este întotdeauna acolo, poate că poate înțelege acest ceva? E ca și cum ți-ai vedea patria de departe, în ciuda mării uriașe care ne desparte de ea Vedem unde trebuie să mergem, dar nu există nicio modalitate de a traversa marea Așa că vrem să ne atingem propria stabilitate, căutăm unde este ce este, de ce este și va fi mereu așa Ne aflăm în mijlocul mării secolului nostru, pe care trebuie să o traversăm, unii văd unde să înoate, alții nu știu Totuși, în momentul în care decidem să pornim, va apărea o plută Deci ce a făcut El? A pregătit o plută de lemn pe care să traverseze marea Într-adevăr, nimeni nu va putea traversa marea acestui secol decât cu ajutorul Răstignirii lui Hristos Această cruce poate fi prea îngustă Alții au ochi dureri Cineva nu va putea niciodată să vadă unde să înoate Dar nu te poți ridica de pe cruce, pentru că crucea îl va conduce Pentru aceasta, frații mei, vreau ca acest adevăr să intre în inimile voastre: dacă vreți o viață curată și creștină, agățați-vă de Sfântul Augustin lui Hristos, după esența Sa, pentru a deveni asemenea El și esența Lui El a venit la noi după esența Sa veșnică, să ne aducă ceea ce nu aveam, căci pentru aceasta a venit - să ofere celor slabi un vehicul prin care vor trece marea unei epoci grele și vor ajunge la casa Tatălui , unde nu va mai fi nevoie de navă, căci nu va mai fi altă mare de învins Prin urmare, este mai bine să nu încercați să-L înțelegeți intelectual pentru a vă ridica de la Răstignire, altfel intelectul, cel mai probabil, va lua armele pe cruce Cu siguranță ar fi mai bine, dacă este posibil, să ținem evidența unde să mergi și să fii atașat de Cel care va duce la scopul stabilit Mințile mari care au trăit în munți au putut să facă acest lucru, unde lumina dreaptă luminează totul în cel mai bun mod posibil Ei au putut să o facă și au văzut ce era El Astfel, văzând totul în însăși lumină, Ioan a exclamat: "La început era Cuvântul, și Cuvântul era la Dumnezeu și Cuvântul era Dumnezeu " Ei au văzut asta și, pentru a naviga de departe, nu au încercat să s-au despărțit de cruce și nu L-au blestemat pe Hristos Totuși, nici cei foarte tineri, care nu au putut înțelege acest lucru, nu au încercat nici să se ridice de la Răstignire, să scape de suferințele și patimile lui Hristos Și s-au dus acolo, neștiind unde, pe aceeași plută, cu cei ce au știut și au văzut Aroganța filozofilor și smerenia răstignirii Ca să spun adevărul, au fost filozofi care l-au examinat pe Creator prin creație, așa că apostolul a spus destul de clar: "Perfecțiunile divine invizibile pot fi înțelese într-un mod rezonabil, începând de la crearea lumii, prin tot ceea ce a creat El, puterea Sa veșnică și Divinitatea " Ei nu spun: "De aceea, necunoscându-L pe Dumnezeu", spun: "Cunoscând pe Dumnezeu", totuși nu Îl laudă, ci se grăbesc printre diverse argumente, de aceea este doar întuneric în inimile lor Cum e întuneric? În timp ce pretindeau că sunt atotștiitori, ei erau de fapt delirante Ei au văzut unde trebuie să înoate, dar au fost complet nerecunoscători celui care le-a dezvăluit tot ceea ce au văzut Prezumți, și-au pierdut viziunea, au luat totul pentru ei, s-au îndreptat către idoli, contrafăcute, culte demonice Astfel a început închinarea creației și disprețul față de Creator Patristică Totuși, totul a început cu corupție, iar cei care erau smeriți și blânzi au devenit înțelepți Cei care L-au cunoscut pe Dumnezeu, au văzut despre ce vorbea Ioan, lucruri create prin Cuvântul Divin Cărțile filozofice spun că Dumnezeu a avut pe Fiul întâi născut și toate lucrurile au devenit de la El Au văzut ce este, dar au văzut totul de departe și, cel mai important, nu au vrut să asimileze smerenia Domnului, adică pluta pe care puteau ajunge în patria lor, văzută de departe Deci Răstignirea lui Hristos a fost profanată de ei Trebuie să traversezi marea și, făcând asta, blestești crucea! O superstiție plină de aroganță! Îl batjocorești pe Hristos răstignit, dar pe El l-ai văzut de departe La început era Cuvântul, iar Cuvântul era la Dumnezeu Deci de ce a fost crucificat? Pentru că aveai nevoie de trupul smereniei Sale De fapt, te-ai împușcat de auto-adorare, așa că ai ajuns departe de patria ta, ai fost dus de valuri de furtună, iar poteca s-a dovedit a fi întreruptă, așa că era o singură cale de a ajunge în patria ta - un lemn de lemn plută în formă de cruce Nerecunoscător, îl blestești pe Cel care a venit în ajutorul tău să te ajute să te întorci El însuși a devenit un drum în mijlocul mării De aceea a umblat pe suprafața mării, pentru a arăta că pe mare este posibil să umbli Dar tu, care nu poți merge pe valuri ca El, lasă-L să te ajute, crezi în Răstignire, acceptă-L și atunci te vei întoarce De dragul vostru L-au răstignit ca să vă învețe smerenia și, dacă nu ar fi venit pentru toți cei care nu puteau să-L vadă pe Dumnezeu, nu ar fi venit ca Dumnezeu Într-adevăr, Dumnezeu nu este Cel care este, a venit sau a plecat, dar Dumnezeu este omniprezent și nu este în niciun loc Deci sub ce formă a venit El? A venit sub forma unui bărbat Sfântul Augustin Cercul hermeneutic al rațiunii și credinței Credința ca remediu temporar Din acest motiv, sufletul, supus providenței și bunătății nespuse a lui Dumnezeu, este frumos în treptat și ordine Este împărțit în autoritate și rațiune Autoritatea cere credință și pregătește o persoană pentru înțelegere Rațiunea duce la inteligență și cunoaștere Dacă mintea nu abandonează complet autoritatea atunci când decide pe cine să creadă, totuși, puterea cea mai înaltă aparține adevărului deja cunoscut și evident Se știe că am coborât la trecător și de dragul dragostei pentru ea am fost tăiați din cele veșnice Astfel, pentru a ajuta, a apărut un medicament temporar, care cheamă la mântuire nu pe cei care știu, ci pe cei care cred Augustin, Despre adevărata religie, , Credința caută, dar rațiunea găsește Profetul a spus: "Dacă nu crezi, nu vei înțelege" Dar se mai spune: pentru a-L vedea și a înțelege pe Dumnezeu este nevoie de rațiune Să-i mulțumim Domnului dacă înțelegem ceva Dar dacă cineva a înțeles puțin, să se îndrepte către cineva de la care să învețe mai multe Ne este dat să plantăm și să udăm ca grădinarii, numai Dumnezeu îl poate face să crească Teoria mea nu este a mea, este a Celui care m-a trimis Cine se plânge că nu înțelege, ia sfatul meu Când Domnul și-a dezvăluit adevărul profund și important, a știut că nu toată lumea îl va înțelege Prin urmare, el dă un sfat în continuare: Vrei să înțelegi? Crede-ma Cine nu crede - nu va înțelege Prin gura profetului El a spus: "Dacă nu crezi, nu vei înțelege" "Iată ce vrea să spună Domnul când spune: Dacă cineva vrea să facă voia Lui, va ști că aceasta este învățătura Domnului, chiar dacă eu vorbesc de la mine" Ce înseamnă să faci voia lui Dumnezeu? Dacă nu înțelegeți - credeți! Înțelegerea este rodul credinței Nu trebuie să te străduiești să înțelegi pentru a crede, ci să crezi pentru a înțelege, căci dacă nu crezi, atunci nu vei înțelege Augustin, Comentariu la Evanghelia după Ioan : Patristică A crede înseamnă a avea încredere în ceea ce nu poți vedea, iar adevărul este să vezi ceea ce crezi Isus a început să spună iudeilor care credeau în El: "Dacă rămâneți în cuvântul Meu " El a spus cu cuvintele "dacă rămâneți" că începutul credinței este temelia Ai iubit baza, acum contemplați partea de sus, uitați-vă în sus de jos Credința presupune o anumită degradare, dar în ceea ce privește nemurirea și eternitatea nu există umilire Totul este maiestuos, înălțător, încredere deplină, stabilitate eternă, neînfricare înainte de sfârșit și dușmani Mare este ceea ce începe cu credință, chiar dacă este înjosită Așa că dulgherii fără experiență subestimează importanța fundației Va săpa o groapă, va arunca cu pietre în dezordine, nu va măsura, nu va lustrui - într-un cuvânt, nu pentru admirație La urma urmei, nici în rădăcinile plantei nu există nimic plăcut Dar rădăcinilor datorăm tot ce este gustos și plăcut într-un copac Te uiți la rădăcini - nu-ți place, te uiți la copac - nu te poți opri din a-l privi Sentimentele unui credincios ți se par banale, dar nu ai cântar care să le cântărească Ascultă unde duce credința și apoi vei învăța să o evaluezi În alte împrejurări, Domnul a spus: "Dacă păstrezi credința ca un grăunte de muștar" Ce poate fi mai umil și, în același timp, mai puternic? Există ceva mai rodnic decât, în ciuda acestui fapt, toți neglijează? Dacă rămâneți în cuvântul Meu pe care îl credeți, unde vă va duce credința? Veți fi adevărații mei studenți Deci care ar fi beneficiul? Cunoaște adevărul Ce se promite credincioșilor, fraților mei? Și vei cunoaște adevărul Dar cum? Nu au știut ei când a vorbit Domnul? Nu trebuiau să creadă pentru a înțelege, dimpotrivă, să creadă pentru a înțelege Astfel vom crede și noi; nu vom aștepta cunoașterea pentru a crede Ceea ce sperăm să știm nu poate fi văzut cu ochii, auzit cu urechile - trebuie să fie în inima omului Deci, ce este credința, dacă nu crezi în invizibil? Credința înseamnă să crezi în ceea ce este invizibil: adevărul înseamnă să vezi ceea ce a crezut Augustin, Comentariu la Ioan : - Credința contribuie la cunoașterea și iubirea lui Dumnezeu, dar nu în sensul că înainte de asta nu L-am cunoscut și nu L-am iubit Ajută să-L recunoaștem într-o strălucire specială și să găsești iubire indestructibilă Augustin, Treime, VIII, Sfântul Augustin Împotriva călugărilor Cel mai mare bine, deasupra căruia nu este nimic, este Dumnezeu, și de aceea este un bine neschimbabil, cu adevărat etern și nemuritor Toate celelalte binecuvântări sunt numai de la El, dar nu vin de la El Căci ceea ce este din El este identic cu El iar ceea ce El a creat nu este identic cu El Și de aceea, întrucât numai El este neschimbabil, atunci tot ceea ce El a creat este schimbător, pentru că El l-a creat din nimic Căci așa este atotputernicia Sa, încât Îi este cu putință să creeze chiar și din nimic, din ceea ce nu există deloc, lucruri bune mari și mici, pământești și cerești, spirituale și trupești Deoarece El este cu adevărat drept, El nu a echivalat în demnitate cu ceea ce El a creat din Sine, ceea ce El a creat din neant Prin urmare, s-a ajuns să fie că orice bine, fie el mare sau mic, în orice ordine de lucruri, poate avea ființa sa numai de la Dumnezeu Și fiecare natură este bună în măsura în care este natură Nicio natură nu poate avea ființă decât de la Dumnezeul suprem și adevărat Căci orice, chiar dacă nu cel mai înalt, ci aproape de binele cel mai înalt și, pe de altă parte, tot ceea ce este cel mai de jos, cel mai departe de binele cel mai înalt, poate avea ființă numai din binele cel mai înalt însuși Și astfel, orice duh este de asemenea schimbător și fiecare trup este și de la Dumnezeu, căci așa este orice natură creată La urma urmei, orice natură este fie un spirit, fie un corp Spiritul care nu este supus schimbării este Dumnezeu; spiritul supus schimbării este natura creată, dar este mai bună decât trupul; trupul nu este un spirit, decât dacă o suflare de vânt este numită spirit în alt sens al cuvântului, pentru că este invizibil pentru noi, dar cu toate acestea puterea sa considerabilă este palpabilă pentru noi Cât despre cei care, neputând să înțeleagă că orice natură, adică fiecare duh și orice trup, este un bine înnăscut, sunt tulburați de depravarea spiritului și fragilitatea cărnii și încearcă să deducă din aceasta o altă natură, din care duhul este rău, dar carnea este pieritoare și pe care Dumnezeu nu a creat-o, atunci ne-am gândit că sensul cuvintelor noastre poate fi adus la înțelegerea lor în acest fel La urma urmei, ei recunosc că orice lucru bun poate avea existență numai de la Dumnezeul cel mai înalt și adevărat, dar acest lucru este adevărat în sine, iar pentru îndreptarea lor, dacă vor să se întoarcă, va fi de ajuns Patristică Dar noi, creștinii catolici, cinstim pe Dumnezeu, de la Care sunt toate lucrurile bune, mari sau mici, de la Care orice chip, mare și mic, de la Care orice rânduială, mare sau mică Cu cât ceva este mai proporțional, conformabil, ordonat, cu atât este mai mare binele și cu cât este mai puțin proporțional, conformabil, ordonat, cu atât este mai puțin acest bun Deci, aceste trei - măsura, imaginea și ordinea - ca să nu mai vorbim de nenumăratele altele care sunt implicate în acestea trei, sunt bunuri generice și universale în lucrurile create de la Dumnezeu, atât în duh, cât și în trup Dumnezeu, pe de altă parte, se înalță mai presus de orice măsură creată, în orice fel și ordine, și este înălțat nu prin separarea spațială, ci printr-o putere inexprimabilă și unică inerentă Lui, de la El este fiecare măsură, orice imagine și orice ordine Acolo unde acești trei sunt mari, există mari binecuvântări; acolo unde sunt mici, esența sunt micile binecuvântări; acolo unde nu există deloc, nu există deloc bine Sau altfel; unde aceste trei sunt mari, există naturi mari; unde sunt mici, acolo naturile sunt mici; iar acolo unde nu există, nu există deloc natură Deci fiecare natură este bună Prin urmare, când cineva se întreabă de unde vine răul, este necesar în primul rând să aflăm ce este răul Căci nu este altceva decât pagubă fie asupra măsurii, fie asupra imaginii, fie asupra ordinii naturale Răul, așadar, se numește acea natură care a fost deteriorată: la urma urmei, natura nevătămată este, în același timp, o natură bună Dar chiar și stricat, este bine, pentru că este natură, dar este rău, pentru că este stricat Cu toate acestea, se poate dovedi că o anumită natură, după măsura și imaginea ei firească, ocupă un loc mai înalt în ordinea generală, chiar deteriorată, va fi mai excelentă decât alta, nedeteriorată, dar ocupând un loc mai jos în ordinea generală ordine: așa și cu oamenii, aurul deteriorat, de calitate a cărui natură este vizibilă, este prețuit mai mult decât argintul nedeteriorat, iar argintul deteriorat este mai valoros decât plumbul nedeteriorat Astfel, printre naturile spirituale înzestrate cu o putere mai mare, un suflet rațional, chiar dacă vătămat printr-o voință rea, este mai bun decât unul nerezonabil, deși deteriorat În general, orice spirit deteriorat este mai bun decât orice carne nevătămată Căci este mai bună acea natură, care, fiind mai bună decât trupul, dă viață celui din urmă, decât cea care numai primește viață La urma urmei, oricât de deteriorat spiritul Sfântul Augustin creat pentru viață, el poate aduce viață cărnii și, din această cauză, el, stricat, este mai bun decât atât, deși nevătămat Cu toate acestea, dacă corupția ar lua de la lucrurile care ar putea fi deteriorate, fiecare măsură, imagine și ordine, atunci nu ar mai rămâne deloc natură Și de aceea, orice natură care nu poate fi vătămată este binele suprem; acela este Dumnezeu Orice natură care poate fi vătămată, chiar și ea este bună: până la urmă, paguba o poate dăuna numai prin îndepărtarea și diminuarea a ceea ce este bun Dumnezeu, natură, om Dumnezeu, care nu voia ca nimeni, în afară de cei curați, să cunoască adevărul Dumnezeu, tatăl adevărului, tatăl înțelepciunii, tatăl adevărului și al vieții superioare, tatăl fericirii, tatăl bunătății și al frumuseții, tatăl luminii mentale, tatăl trezirii și iluminării noastre, tatăl angajamentului care ne conduce să ne întoarcem la Tine Te chem, Dumnezeule adevărul, în care, de la cine și prin care tot ceea ce este adevărat este adevărat Dumnezeu este înțelepciune, în care, din cine și prin care tot ce este înțelept este înțelept Dumnezeu este lumina inteligentă, în care, din care și prin care strălucește inteligent tot ce strălucește cu rațiune Augustin, Monologii , Și omule, această cea mai mică parte a creației Tale o verigă atât de neimportantă în creația Ta, îndrăznește să-ți cânte lauda Dar Tu însuți îl entuziasmezi, astfel încât să găsească fericirea în a Te slăvi; căci Tu ne-ai creat pentru Tine și sufletul nostru lâncește până atunci, negăsind odihnă pentru sine, până nu se odihnește în Tine Augustin, Spovedania I, Da! Nu aș exista, Doamne; Nu aș exista deloc dacă Tu nu ai fi în mine, sau mai degrabă n-aș exista dacă n-aș fi în Tine, din Care sunt toate lucrurile, în Care este totul Augustin, Spovedania, , Oh, Doamne! Vreau să încep cu ceea ce nu știu și nu înțeleg, de unde am venit aici, în această viață muritoare sau moarte pe viață, de unde, spun eu, am venit aici Iar eu, străin, am fost cucerit de milostivirea Ta Nu mama, nici doiculele m-au hrănit cu sfârcurile lor, ci prin ele Mi-ai dat, prunc, mâncare, după lege Patristică natura, pe care ai rânduit-o pentru ea, și după bogăția darurilor Tale, cu care ai binecuvântat toate făpturile după nevoile lor Augustin, Mărturisirea, I, Întrucât condiția principală a unirii reciproce în orice stat constă în ascultarea de regi și, în general, față de cea mai înaltă autoritate, cu cât mai mult trebuie să ascultăm în toate de Dumnezeu, Împăratul Cerurilor, care stăpânește peste tot univers și îl guvernează ca lucrare a mâinilor Sale, slujindu-L cu evlavie și împlinind implicit toate poruncile Sale? Și la fel cum între autorități și autorități din societățile umane, cei de jos se supun celor mai înalte și cei mai înalți sunt preferați celor de jos, tot așa Dumnezeu este mai presus de toate și totul trebuie să se supună Lui Augustin, Spovedania, III, Timpul și eternitatea Și cine poate să se pună chiar și pentru o clipă într-o asemenea stare încât să fie impregnat de domnia atotcuprinzătoare a acestei eternități neschimbate (semper stantis aeternitatis) și să o compare cu vremurile care nu au constanță (cum temporibus nunquam stantibus), a căror reflecție nu este nimic altceva, ca o pâlpâire intermitentă și în continuă schimbare, și apoi vezi ce diferență infinită există între timp și eternitate? Durata timpului nu este altceva decât o succesiune de momente diferite care nu pot trece împreună; în eternitate, pe de altă parte, nu există o astfel de trecere și totul este concentrat în prezent, așa cum ar fi, prezent, în timp ce niciun timp din întreaga sa compoziție nu poate fi numit prezent Tot trecutul nostru este alcătuit din viitor, iar tot viitorul nostru depinde de trecut; tot ce este trecut și tot viitorul este creat din prezent, mereu existent, pentru care nu există nici trecut, nici viitor, ceea ce numim eternitate Și cine este capabil să înțeleagă și să interpreteze modul în care eternitatea (aeternitas), prezentul imuabil (stans), pentru care nu există nici viitor, nici trecut (dog futura, dog praetenta), creează între timp atât timpuri viitoare, cât și trecute? Este posibil ca stiloul sau limba mea să rezolve această mare sarcină cu un cuvânt slab? Augustin, Spovedania, XI, II Sfântul Augustin Care este mai frecvent subiectul conversației noastre decât timpul? Și noi, desigur, înțelegem când vorbim despre asta sau auzim de la alții Ce este, repet, ce este timpul? Atâta timp cât nimeni nu mă întreabă despre asta, înțeleg fără nicio dificultate; dar de îndată ce vreau să dau un răspuns despre asta, devin complet pierdut Între timp, sunt pe deplin conștient că dacă nimic nu ar veni, atunci nu ar mai fi trecut, iar dacă nimic nu ar trece, atunci nu ar fi viitor, iar dacă nu ar exista nimic cu adevărat, atunci nu ar mai exista timp prezent Dar care este esența primelor două timpuri, adică trecutul și viitorul, când atât trecutul nu mai există, cât și viitorul încă nu există? Cât despre prezent, dacă ar rămâne mereu prezent și nu ar trece niciodată din viitor în trecut, atunci nu ar fi timpul, ci veșnicia Și dacă prezentul rămâne timp real, cu condiția ca viitorul să treacă prin el în trecut, cum îi putem atribui o esență reală, bazându-i pe ceea ce nu este? Numai în sensul că se străduiește în mod constant spre inexistență, încetând să mai existe în fiecare moment Augustin, Mărturisirea, XI, Numai timpul actual (cum praeterit) poate fi măsurat, iar trecutul, ca și viitorul, care nu există în realitate, nu pot fi supuse observării și măsurării noastre Augustin, Spovedania XI, Vorbind toate acestea despre timp, nu afirm nimic, ci doar caut adevărul și încerc să-l aflu Condu-ma 'Otei, mea Domnul meu și Dumnezeul meu, și fii o stea călăuzitoare pentru robul Tău Nu-mi vor spune că aceste vremuri, trecutul și viitorul, există și ele; doar unul dintre ele (viitorul), trecând în prezent, ne vine pe neînțeles de undeva (ex aliquo procedit occultoj, iar celălalt (trecut), trecând din prezent în trecutul său, pleacă de undeva neînțeles pentru noi (în aliquid) recedit occultumj ca fluxul și refluxul mării? Și într-adevăr, cum ar putea, de exemplu, profeții care au prezis viitorul, să vadă acest viitor dacă nu ar exista? Căci ceea ce nu există nu poate fi văzut Deci, unul trebuie să presupunem că atât timpurile trecute*, cât și cele viitoare există, deși într-un mod pe care nu-l putem înțelege Augustin, Spovedania, XI, Patristica Acum îmi devine clar că nici viitorul, nici trecutul nu există și că cele trei timpuri nu sunt exact exprimate atunci când spun: trecut, prezent și viitor; dar mai corect ar fi, se pare, să-l exprim astfel: prezentul trecutului, prezentul viitorului Numai în sufletul nostru există trei forme de percepție corespunzătoare acestui lucru, și nu undeva (adică nu în realitatea obiectivă) Astfel, pentru obiectele prezente trecute avem o amintire sau amintire (memoria); pentru prezentul obiectelor prezente avem o privire, o perspectivă, contemplare (intuitus), iar pentru prezentul obiectelor viitoare avem aspirație, speranță, speranță (exspectatio) Vorbind în felul acesta, nu îmi este greu să înțeleg triplicitatea timpului, atunci îmi devine clar și îi recunosc triplicitatea Augustin, Spovedania, XI, Rațiune și autoritate Însăși vindecarea sufletului, realizată prin providența divină și milostivirea inexprimabilă, este extrem de frumoasă în treptat și separație Se descompune în autoritate și rațiune Autoritatea cere credință și pregătește o persoană pentru rațiune Rațiunea, la rândul său, îl conduce la înțelegere și cunoaștere Deși mintea nu părăsește complet autoritatea, de îndată ce se ajunge la ceea ce ar trebui să creadă, este de la sine înțeles că adevărul cunoscut și clarificat servește drept cea mai înaltă autoritate Augustin, Despre adevărata religie XXIV Încearcă să afli care este acordul cel mai înalt: nu ieşi din tine, ci concentrează-te în tine, căci adevărul trăieşte în omul interior; Dacă îți găsești natura schimbătoare, ridică-te deasupra ta Dar pe măsură ce devii mai sus decât tine, amintește-ți că sufletul care gândește este mai înalt decât tine Prin urmare, străduiește-te acolo unde însăși lumina rațiunii este aprinsă Și dacă nu înțelegi ce spun și te îndoiești dacă toate acestea sunt adevărate, măcar fii atent dacă nu te îndoiești de îndoiala ta și dacă este adevărat că te îndoiești, dă-ți seama de ce este adevărat; în acest caz, lumina vine spre tine, desigur, nu soarele, ci adevărata lumină, luminând pe fiecare persoană care vine în această lume (Ioan : ) Această lumină Sfântul Augustin este imposibil să vezi cu ochii trupești; este imposibil să-l vezi chiar și cu acei ochi care inventează fantome care invadează sufletul cu ajutorul ochilor trupești Oricine este conștient de sine ca îndoiindu-se este conștient de ceva adevărat și este sigur că în acest caz este conștient, prin urmare el este sigur de adevărat Prin urmare, oricine se îndoiește de existența adevărului are în sine ceva adevărat, pe baza căruia nu ar trebui să se îndoiască, căci tot ceea ce este adevărat este adevărat numai din adevăr Deci, nu ar trebui să se îndoiască de adevăr, cine, indiferent de motiv, s-ar putea îndoi În cine vedem o astfel de [îndoială], operează o lumină care nu este limitată de spațiu și timp și liberă de orice fantomă a acestor condiții Augustin, Despre adevărata religie XXX IX Etică Ea [filozofia] este cea care învață, și învață pe bună dreptate, să nu respecte absolut nimic, ci să disprețuiască tot ceea ce este văzut doar de ochii muritorilor, pe care doar orice sentiment îl atinge Aceasta promite să-l arate cu claritate pe cel mai adevărat și mai misterios Dumnezeu, iar acum, parcă, îl conturează într-o ceață strălucitoare Augustin, Împotriva academicienilor I, Înțelepciunea după părerea mea, nu există doar cunoaștere, ci și un studiu atent al lucrurilor umane și Divine, legate de o viață de binecuvântare Dacă vreți să împărțiți această definiție în părți, atunci prima parte, care vorbește despre cunoaștere, se referă la Dumnezeu, iar cea care se mulțumește cu cercetarea, la om Augustin, Împotriva academicienilor , Inteligența Atâta timp cât trăim în acest corp, trebuie să evităm absolut acest senzual și să ne ferim în toate modurile posibile, astfel încât aripile noastre să nu se lipească împreună cu lipiciitatea lui, care trebuie să fie complet liberă și perfectă, pentru a putea să ne înălțăm spre acest lucru lumina din acest întuneric, pentru că acea lumină nu cinstește și par a fi închisă în această cușcă, dacă nu sunt astfel încât să o poată, spărgând-o și rupând-o, să zboare în regiunile lor de aer Prin urmare, cât de curând vei deveni astfel încât nimic pământesc să nu-ți ofere absolut nicio plăcere? Patristică sgpvia, crede-ma, in acelasi minut, in acelasi moment vei vedea ce vrei Augustin, Monologii I, Rațiune Este necesar după aceasta să tratăm din nou știința raționamentului? Fie că figurile geometrice se sprijină pe adevăr, fie că adevărul este cuprins în ele, nimeni nu se va îndoi că ele sunt cuprinse în sufletul nostru, adică în mintea noastră; și de aici rezultă în mod necesar că adevărul există și în sufletul nostru Prin urmare, sufletul este nemuritor Crede, în sfârșit, concluziile tale, crede adevărul: ea proclamă că locuiește în tine, că este nemuritoare și că nici o moarte a trupului nu-i poate scoate scaunul de sub ea Întoarce-te de la umbra ta, întoarce-te la tine; nu există altă moarte pentru tine, decât să uiți că nu poți muri Augustin, Monologii II, Omul nu a ajuns ca diavolul pentru că are trup, pe care diavolul nu o are, ci pentru că trăiește singur, adică după om Căci şi diavolul voia să trăiască singur când nu stătea în adevăr; încât a început să vorbească minciuni din ale lui, și nu din ale lui Dumnezeu - a devenit nu numai un înșelător, ci și un părinte al minciunii (Ioan VIII, ) El a mințit primul De la el a început păcatul; de la el a început minciuna Augustin, Despre Cetatea lui Dumnezeu XIV, Societate și istorie Pentru a uni rasa umană nu numai prin asemănarea reciprocă a naturii, ci și pentru a o lega într-o unitate armonioasă a lumii într-un anumit sens prin legături de consanguinitate, Dumnezeu a avut plăcerea să producă oameni dintr-o singură persoană S-a mai spus că această rasă nu ar muri nici măcar în indivizi separați, dacă primii doi oameni, dintre care unul a fost creat din nimic, iar celălalt din primul, nu ar merita prin neascultarea lor Ei au comis o crimă atât de mare încât, ca urmare a acesteia, natura umană însăși s-a schimbat în rău și a fost transmisă posterității, vinovată de păcat și de moarte inevitabilă Împărăția morții a biruit asupra oamenilor în așa măsură, încât i-ar fi atras pe toți parcă la o pedeapsă binemeritată, într-o a doua moarte, care nu are sfârșit, dacă harul nemeritat al lui Dumnezeu nu i-ar fi mântuit pe unii de la moarte De aici rezultă că, deşi o asemenea mulţime şi Sfântul Augustin atât de numeroase popoare care trăiesc conform feței pământului, fiecare după carte și obiceiuri speciale și diferă unele de altele printr-o varietate mare de limbi, arme, ustensile, haine, cu toate acestea, nu au existat întotdeauna mai mult de două feluri de comunicarea umană, pe care noi, urmând Scripturile noastre, pe bună dreptate o putem numi două orașe Unul dintre ei este format din oameni care vor să trăiască într-o lume de felul lor după trup; celălalt este de la cei care vor să trăiască în același spirit Când fiecare dintre ei își atinge dorința, fiecare trăiește într-o lume de felul său Augustin, Despre cetatea lui Dumnezeu XIV, Astfel, cele două cetăţi au fost create prin două feluri de iubire: pământească - prin iubirea faţă de sine, adusă la dispreţ faţă de Dumnezeu, şi cerească - prin iubirea faţă de sine, adusă la dispreţ faţă de sine Cel dintâi își pune apoi slava în sine, cel din urmă în Domnul Căci el caută slavă de la oameni și pentru aceasta slava cea mai mare este Dumnezeu, martor al conștiinței Cel în slava lui își ridică capul, dar acesta zice Dumnezeului său: Slava Mea și ridică-mi capul (Ps III, ) Este dominată de pofta de stăpânire, care îi guvernează atât pe conducătorii săi, cât și pe popoarele supuse acesteia; în aceasta, din dragoste, atât primatele se servesc reciproc, conducând, cât şi subordonaţii, ascultând Își iubește puterea în poporul său mare, dar acesta zice Dumnezeului său: Te voi iubi, Doamne, puterea mea (Ps XVII, ) Augustin, Despre Cetatea lui Dumnezeu XIV, Cred că am făcut deja destule pentru a rezolva întrebările mari și foarte dificile despre începutul lumii, sufletul și neamul omenesc însuși Pe cei din urmă i-am împărțit în două categorii: una - acei oameni care trăiesc după om, cealaltă - cei care trăiesc după Dumnezeu Aceste categorii le-am numit simbolic două orașe, adică două comunități de oameni, dintre care unul este sortit să domnească pentru totdeauna cu Dumnezeu, iar celălalt să sufere pedeapsa veșnică cu diavolul Augustin, Despre cetatea lui Dumnezeu XV Găsim două tipuri în orașul pământesc: unul reprezentând însăși realitatea acestui oraș, iar celălalt slujind prin această realitate pentru a prefigura orașul ceresc Cetățenii orașului pământesc sunt născuți din natură coruptă de păcat, iar cetățenii orașului ceresc sunt născuți din har, Patristică eliberarea naturii de păcat; de ce acestea sunt numite vase ale mâniei lui Dumnezeu și aceste vase ale milei (Rom IX, , Augustin, Despre Cetatea lui Dumnezeu XV, Cei care au grijă, ca un soț - o soție, părinți - copii, stăpâni - sclavi Cei care sunt îngrijiți se supun ca soții soților, copiii părinților, sclavii stăpânilor Augustin, Despre Cetatea lui Dumnezeu XIX, Aceasta prescrie ordinea naturală, astfel că Dumnezeu l-a creat pe om Să stăpânească, spune el, peștii mării și păsările cerului și orice târâtor care se târăște pe pământ (Geneza : ) El dorea ca o creație rezonabilă după chipul lui să domine doar nerezonabilul: nu omul asupra omului, ci omul peste animale De aceea primii neprihăniți au fost mai mult păstori ai animalelor decât regi ai oamenilor: Dumnezeu a inspirat prin aceasta ce cere ordinea naturii, ce obligă păcatele să facă Se dă să se înțeleagă că starea de sclavie este atribuită de drept păcătosului În Scripturi, până la urmă, nu întâlnim un sclav înainte ca dreptul Noe să pedepsească păcatul fiului său cu acest nume (Gen IX, ) Prin urmare, nu natura, ci păcatul merită acest nume Numele de sclavi (servi) în latină pare să aibă următoarea origine: când învingătorii celor care, prin drept de război, puteau fi uciși, erau lăsați în viață, aceștia din urmă erau făcuți sclavi, primind numele din conservare (servi a servando) Și în acest caz, nici păcatul nu este implicat Într-adevăr, chiar și într-un moment în care se poartă un război drept, de dragul păcatului, partea opusă se expune primejdiei și orice victorie, chiar dacă se sprijină de partea celor răi, după judecata divină, umilește pe cel învins, fie îndreptând, fie pedepsind păcatele Deci, păcatul - primul motiv de sclavie, conform căruia o persoană se supune unei persoane în virtutea stării sale; iar aceasta se întâmplă numai după judecata lui Dumnezeu, care nu are nelegiuire și care știe să împartă diverse pedepse după vina păcătoșilor Mai bine să fii sclav al unei persoane decât al poftei; căci însăși pofta de stăpânire, ca să nu mai vorbim despre alții, cu o cruzime teribilă răvășește sufletele muritorilor prin stăpânirea ei În ordinea lumii, conform căreia unii oameni sunt subordonați altora, întrucât umilirea aduce beneficii angajaților, deci mândria timpului Sfântul Augustin digp dominant Dar după natura cu care Dumnezeu l-a creat pe om de la început, nu există sclav al omului sau al păcatului Însă, sclavia acordată ca pedeapsă este determinată în virtutea aceleiași legi, care poruncește păstrarea ordinii naturale și interzice încălcarea ei, pentru că, dacă nu ar exista infracțiune împotriva acestei legi, nu ar fi nimic de pedepsit prin constrângere robie De ce apostolul îi îndeamnă și pe sclavi să se supună stăpânilor lor și să-i slujească din inimă cu promptitudine (Efes VI, , ), adică astfel încât, dacă nu-și pot primi libertatea de la stăpâni, ei înșiși își fac serviciul gratuit în într-un fel, slujind nu din frică prefăcută, ci din dispoziție sinceră, până când neadevărul va trece, orice conducere și putere umană vor fi desființate și va fi tot felul de Dumnezeu în toți Augustin, Despre cetatea lui Dumnezeu XIX, Deci, acest oraș ceresc, în timp ce se află în rătăcire pământească, cheamă cetățeni din toate popoarele și adună o societate rătăcitoare în toate limbile, fără a acorda importanță la ceea ce este diferit în drepturi, legi și instituții prin care se instalează sau se întreține lumea terestră; nu anulând sau distrugând nimic din acesta din urmă, ci, dimpotrivă, păstrând și observând tot ceea ce, deși diferit între popoare diferite, este îndreptat către același scop al lumii pământești, cu excepția cazului în care interferează cu religia, care învață venerarea lumii Unul, cel mai înalt și adevărat Dumnezeu Augustin, Despre cetatea lui Dumnezeu XIX, Întreaga rasă umană, a cărei viață de la Adam până la sfârșitul veacului prezent este, parcă, viața unei singure persoane, este guvernată după legile Providenței divine într-un asemenea felul în care este împărțit în două feluri Unuia dintre ei îi aparține o mulțime de oameni răi care poartă imaginea unui om pământesc de la începutul până la sfârșitul veacului La altul - un număr de oameni devotați singurului Dumnezeu, dar de la Adam până la Ioan Botezătorul, care a petrecut viața unui om pământesc într-un fel de neprihănire sclavă; istoria ei se numește Vechiul Testament, ca să spunem așa, promițând o împărăție pământească și toate acestea nu sunt altceva decât imaginea unui nou popor și a unui Nou Testament care promite Împărăția Cerurilor Între timp, viața vremelnică a ultimului popor începe din vremea venirii Domnului în umilință și [continuă] până în chiar ziua judecății, când El Se arată în slava Sa După această zi, cu anihilare Patristică bătrânul, va avea loc acea schimbare care promite viață îngerească; căci toți vom învia, dar nu toți se vor schimba (I Corint XV, ) Se va ridica un popor evlavios pentru a schimba rămășițele bătrânului lor cu unul nou; dar oamenii nelegiuiți, care au trăit de la început până la sfârșit ca bătrân, se vor ridica pentru a suferi o a doua moarte - Cât despre împărțirea [a ambelor popoare] în veacuri, acestea vor fi găsite de cei care se adâncesc [în istorie]: astfel de oameni nu se vor teme de soarta nici buruienilor, nici paielor Căci cei răi trăiesc pentru cel evlavios, iar păcătosul de dragul celor drepți, pentru ca prin comparație cu cei neevlavioși și cu păcătosul, omul evlavios și neprihănit să se ridice cu mai multă râvnă până să ajungă la sfârșit* Augustin, Despre adevărata religie XXVII * În citatele de mai sus, sunt parțial folosite traduceri de S S Averintsev Partea a noua GENEZA, DEZVOLTAREA ȘI DECADEREA SCOLASTICII Rațiunea și credința în Evul Mediu Aperi igitur oculos, aures spirituales admove, labia tua solve et cor tuum appone ut in omnibus creaturis Deum tuum videas, audias, laudes, diligas et colas, magnifices et honores Bonaventura Itinerariul Deschide-ți ochii, înclină-ți urechile spirituale, deschide-ți gura și întoarce-ți inima pentru a vedea, auzi, lăuda, iubi, adora, slăvi și cinstește pe Dumnezeu în fiecare făptură Bonaventura Ghidul sufletului către Dumnezeu - Capitolul șaisprezece DE LA PATRISTICĂ LA SCOLARĂ Scrierile lui Severinus Boethius Boethius: ultimul dintre romani și primul dintre scolastici În Războiul Gotic, istoricul bizantin Procopius din Cezareea spune: "Symmachus și Boethius, ginerele său, ambii oameni de cultură antică, erau remarcați pentru o noblețe deosebită printre cei mai autoriți senatori romani, concetățeni și străini; de aceea, au câștigat nu numai recunoașterea vrednicilor, ci și invidia neîntâmpinărilor, mereu gata de trădare Theodoric, crezând pe calomniatori, i-a condamnat la moarte pe senatori pentru că au participat la pregătirea rebeliunii, confiscându-le proprietățile De fapt, procesul lui Boethius nu a fost doar o răzbunare personală, ci punctul culminant al unei confruntări politice, un semn al unei schimbări radicale în metodele de guvernare ale lui Teodoric Severinus Boethius s-a născut la Roma în jurul anului De tânăr s-a căsătorit cu fiica lui Symmachus; a devenit consul în În - , a acționat ca șef al biroului de la curtea lui Teodoric În iarna lui , a fost condamnat și apoi executat pentru acțiuni "în detrimentul puterii imperiale" Martin Grabman l-a numit pe Boethius "ultimul dintre romani și primul dintre scolastici" Într-adevăr, Boethius era conștient de misiunea sa de a deschide cultura greacă latinilor Datorită lui s-a realizat transferul moștenirii tradiționale către cultura medievală, iar continuitatea vieții intelectuale a fost asigurată Într-una din scrisorile sale către Simmah, Boethius scrie despre necesitatea de a păstra în vedere toate științele care se pregătesc pentru filozofie: aritmetica, muzica, geometria, astronomia El însuși intenționa să traducă în latină toate scrierile lui Aristotel cu comentarii despre logică, morală și fizică, precum și scrierile lui Platon cu Imagini alegorice ale Filosofiei și lui Boethius în închisoare pentru a arăta acordul și armonia dintre cele două genii Dar din cauza morții premature a lui Boethius, acesta nu a putut să-și ducă la bun sfârșit proiectul Cu toate acestea, a pregătit o nouă traducere și comentariu la Isagoge al lui Porfirie, traducerile lui Aristotel: Categorii, Despre interpretare "cu două comentarii, unul în două, celălalt în șase cărți, "Analitica", "Topeka" Aceste texte până în secolele XIII au fost poate singura sursă de studiu a lui Aristotel Boethius și pătratul logic al opozițiilor Problema universalelor a intrat în scolastică prin Boethius Comentând despre Porfiry, s-a confruntat cu trei întrebări: ) Uni Versailles, adică genurile și speciile - animal, om - există sau nu? ) Cât de corporale sunt? ) Dacă sunt necorporale, sunt una cu sensibilul? Și deși Porfiry a ridicat aceste întrebări, el nu a dat răspunsuri la ele Acest lucru a fost făcut de Boethius în cărarea pusă de Alexandru de Afrodisia; soluția sa a fost numită mai târziu realism moderat Universalele incorporale există, dar în realitate nu există deloc persoană, dar există indivizi separați Dacă facem abstracție de ele ca de la ființe separate, evidențiind trăsăturile caracteristice ale unei specii sau gen, atunci putem obține universale Scolastică Apuleius, poetul latin, autorul cărții Măgarul de aur, a scris despre pătratul logic În a treia carte "Despre învățăturile lui Platon" Boethius scrie despre relația celor patru propoziții clasice și împărțirea lor după număr: în modul subiectului - în universal, special, singular și nedefinit O anumită propoziție (propoziție, enunț) este universală atunci când predicatul este atribuit (sau negat) tuturor unităților numite în subiect, de exemplu: "Fiecare persoană (sau niciunul dintre oameni) este un filozof" "Ivan este un filozof", "Lucius nu este un filosof" sunt exemple ale unei singure propoziții "Unii dintre oameni sunt filozofi" este un exemplu de propunere anume O propoziție nedefinită ar fi una în care nu este specificat cărui grup de indivizi îi aparține subiectul, de exemplu: "Trenul se mișcă" Așadar, Boethius se îndreaptă din nou către Apuleius și pătratul său logic, completând care, el a contribuit la introducerea lui în uz în epoca medievală El vorbește despre propoziții care sunt contradictorii, contradictorii, subcontradictorii și subordonate, folosind termeni care mai târziu au devenit clasici - subiect, predicat, poate Pătratul logic arată astfel: Cele patru propuneri arătau astfel: A - propoziție afirmativă universală, E - negativ universal, I - special afirmativ, O - special negativ Acestea erau un fel de exerciții mnemonice (antrenamentul memoriei) în cadrul didacticii logice Pătratul clasic al opozițiilor era o combinație a celor patru litere menționate, ca și nume: E, O - nEgO, adică neg; A, I - de la Adflrmo, Scrierile lui Severinus Boethius adică afirm Aceasta înseamnă că din A și E una dintre propoziții este adevărată, cealaltă este falsă, ambele nu pot fi adevărate, dar ambele pot fi false A, O și E, nu pot fi împreună nici adevărat, nici fals, fie o combinație este adevărată, fie cealaltă ) Dacă A este adevărat: E și O sunt false, I este adevărat ) Dacă E este adevărat: dacă / sunt false, O este adevărată ) Dacă I este adevărat: E este fals, A și O sunt nedeterminate ) Dacă O este adevărat: A este fals, E și I sunt nedeterminați ) Dacă A este fals: O este adevărat, E și I sunt nedeterminați ) Dacă E este fals: I este adevărat, A și O sunt nedeterminate ) Dacă I este fals: A este fals, E și O sunt adevărate ) Dacă O este fals: A este adevărat, I este adevărat, E este fals Câteva concluzii imediate pe care le obținem prin conversie, oversiune, contrapoziție Conversia se obține prin rearanjarea termenilor subiectului și a predicatului unei propoziții Aceasta este conversia în E și I; O și A nu au nicio conversie De exemplu, "Toți câinii sunt animale" are conversia: "Unele animale sunt câini" O supraversiune are loc dacă termenul subiect și momentul cantitativ al propoziției rămân neschimbate, dar o înlocuire calitativă are loc atunci când termenul predicat este înlocuit cu complementul său (o anumită clasă este o colecție de obiecte unite printr-o caracteristică definitivă comună Un substitut clasa este o colecție de obiecte care nu aparțin clasei originale) Astfel, clasa "om" este clasa tuturor unităților care sunt atât animale, cât și raționale; clasa substituitoare este "nu un om", unde toate unitățile nu au proprietatea de a fi animale raționale - cărți, drumuri etc Obversia are loc în toate cele patru propoziții Contrapoziția are loc într-o propoziție categorială în care termenul subiect este înlocuit cu complementul termenului său predicat și invers Este semnificativ pentru A și O, dar nu pentru I E are doar un accident Consolare filosofică: Dumnezeu este fericirea însuși Vom vorbi despre "Consolarea filosofiei", cea mai cunoscută operă a lui Boethius A fost scrisă în versuri și proză în închisoare și este remarcabilă prin influența sa asupra climatului spiritual al Evului Mediu Toate Scolastică cataloagele antice mărturisesc prezența "Consolării" în bibliotecile mari și provinciale Cartea a devenit deosebit de răspândită în secolele al XII-lea și al XIII-lea În "Divina Comedie" a lui Dante (în cântecul X al "Paradisului") găsim următoarea evaluare a operelor lui Boethius: Văzând tot binele, se bucură acolo Duhul fără păcat (Boethius), pe care falsitatea lumii îl dezvăluie celor care ascultă cuvintele lui Carnea din care a fost scos, siro Zace in Celdoro; el însuși, din chin și închisoare, a fost primit în împărăția lumii În spatele lui, arzând, continuând cercul, alături de el Isidore, Bede și Ricard, Inumani în cea mai înaltă știință Închis într-o celulă de închisoare, Boethius este aproape de disperare, deodată apare o femeie încântătoare, cu privirea străpungând totul în jur Boethius, obosit să contemple fizionomiile femeilor desfrânate ("nu numai că nu puteau scăpa de boli, ci doar le întăreau cu otrava lor"), a recunoscut imediat într-o viziune minunată "doica", în casa căreia se afla de atunci adolescența: asta era Filosofia "Aș putea", îi spune ea lui Boethius, "să te las, animalul meu de companie, să nu împart cu tine această povară grea pe care trebuie să o purtați de dragul compasiunii pentru cei nevinovați " Filosofia îi amintește lui Boethius de nedreptățile pe care Anaxagoras, Socrate, devenit victime ale lui Zenon, Seneca și mulți alții, așadar, nu există niciun motiv să ne indignăm că suntem cu toții aruncați în abisul necazurilor vieții la voia elementelor din momentul în care durerea pentru cei care și-au trădat sufletul a devenit lotul nostru Boethius îi răspunde doamnei sale că încerca doar să apere dreptul omului de tâlhari și critici plini de rău, și totuși averea s-a îndepărtat de el, acuzat și condamnat pe nedrept "Justiția ușoară și clară s-a ascuns în capcanele tăcerii și nu se grăbește cu o răsplată legitimă care să-i pedepsească pe ipocriți" Filosofia îi înlătură anxietatea lui Boethius, arată clar că soarta este în mâinile lui, că stăpânirea lumii este încredințată nu întâmplării, ci minții Divine și, prin urmare, nu există niciun motiv de frică Apoi, în cartea a doua a Mângâierii, înțeleapta doamnă învață smerenia în fața vicisitudinilor sorții Și cu cât soarta este mai afectuoasă, cu atât mai periculoasă, cu atât mai clar că în realitate este opusul, pentru că soarta ascunde celor norocoși ceea ce este adevărata fericire Din idei tipice sănătății Scrierile lui Severinus Boethius Într-un fel, filosofia trece la un curs mai eficient în tratarea răului Deci, ce este bine? El nu este în cinste, nici în slavă, nici în bogăție, nici în plăceri, nici în puterea puterii Serios, ai vrea să economisești o mulțime de bani? Dar atunci trebuie să le iei de la cei care le au Ți-ar plăcea să fii în multe poziții respectabile? Atunci va trebui să mergi la umilire în fața celor care îți pot oferi toate acestea, apoi vei dori să te înalți deasupra celor care sunt onorati și, în timp ce cerși ceva, ești deja dezonorat Pofta de putere? Aceasta înseamnă că ești supus trădărilor subordonaților tăi și consecințelor distructive ale pericolelor Luptă pentru glorie? Atunci printre spini și obstacole nu vei mântui pacea Te tentează viața printre plăcerile lacomilor? Dar cine nu se îndepărtează de la tine cu dezgust, căci nimic nu este mai umilitor decât să fii sclav al cărnii tale, slab și vulnerabil! Înseamnă că nu are rost să cauți fericirea printre cei pământești Dar există fericire, căci bunurile imperfecte sunt bune, în măsura în care participă la perfect Deci, trebuie recunoscut că "Dumnezeu este fericirea însăși, așa cum cea mai înaltă fericire este Dumnezeu" Problema răului și problema libertății Ne confruntăm acum cu problema tipic neoplatonică pe care Boethius o discută în cartea a treia a Consolărilor Dacă lumea este condusă de Dumnezeu, atunci de ce există răul? De ce oamenii răi scapă de pedeapsă? Răspunsul filozofiei este simplu: "Dacă explozi de invidie lacomă pentru tâlhari și tezaurizatori ai averii altora, nu vei observa cum devii ca un lup fioros Dacă îți acordi limba într-un mod bilios, atacând pe toți fără discernământ și cu milă , vei sta lângă un câine înlănțuit Un escroc perfid s-a săturat doar de șmecherii și jafurile lui reușite: are toate șmecherile unei vulpi bătrâne Cedează furiei nestăpânite până la pierderea stăpânirii de sine: ei va spune despre tine - un leu feroce Arată frică de ceva inofensiv: vei fi considerat un căprior timid indecizia nesfârșită este semnul existenței unui măgar Îți schimbi mereu pasiunile - în inconstanța ta nu ești diferit de libelule Te cațări și îi împingi pe alții în coșul de gunoi al poftelor - nimeni nu te va deosebi de un porc murdar Onoarea este călcată în picioare: un om, după ce și-a pierdut înfățișarea unui om, s-a transformat într-o fiară Și totuși, spune Boethius, totul este dat peste cap: oamenii cumsecade sunt sub presiunea pedepselor impuse criminalilor, dar suflete vicioase Scolastică caută recunoaștere demnă numai de virtute Unde este sensul unei astfel de schimbări de valori? Dar Filosofia nu este de acord: nu este nimic surprinzător dacă înțelegem în sfârșit principiul care reglementează orice activitate Acest principiu nu este un accident, ci Providența, adică aceeași Rațiune Divină, sprijinită pe culmea ființei, guvernează totul Lumea schimbătoare a lucrurilor, dimpotrivă, este condusă de Fatum, prin care Providența ține fiecare făptură la locul ei Oamenii nu înțeleg această ordine, așa că totul li se pare inversat și pervertit Totul este orientat spre bine, nimic nu se creează spre rău, și chiar și răufăcătorii caută de fapt binele, deși într-un mod eronat, pierzându-și orientarea, unde este sus, unde este jos Și dacă cineva este capabil să distingă binele de rău, atunci pentru aceasta este necesar să pătrundă în adâncul sufletului, în structura lui intimă Și dacă totul este așa, dacă Providența guvernează lumea, atunci unde este libertatea omului? Răspunsul îl găsim în cartea a cincea de "Mângâieri": Cunoașterea divină cuprinde esența tuturor evenimentelor în același timp - atât cele care au fost, cât și cele care vor fi "Dacă ai vrea să apreciezi semnificația exactă a Providenței, pe care o posedă în raport cu toate lucrurile, atunci este necesar să înțelegi că nu vorbim despre preștiință, despre un viitor proiectat, ci despre cunoașterea prezentului, care va să nu treacă niciodată Prin urmare, nu se numește prevedere, ci providență De ce vezi necesarul ca fiind luminat de lumina divină? Poate că privirea ta face cu adevărat prezent tot ce este necesar pe care îl vezi?" Deci, în Dumnezeu evenimentele viitorului sunt prezente și sunt date așa cum se întâmplă, de aceea acelea dintre ele care depind de liberul arbitru sunt prezente ca posibilitate Boécius despre credință și înțelegere "Mângâierea" pare la început a fi o lucrare pur lumească, fără accente creștine, fără referiri la misterele creștinismului Poate că acest lucru provine din linia de demarcație ascuțită stabilită de Boethius între aspectele științifice și teologie Cu toate acestea, motivul creștin este auzit destul de clar și profund La urma urmei, poezia nu folosește metoda istorică Deja Aristotel a învățat să vadă și să înțeleagă toate diferențele esențiale dintre discipline În același timp, din întreaga tradiție filosofică, Boethius selectează doar concepte capabile să exprime liniile de forță ale experienței spirituale și ale eticii creștine "Instituții" de Casiodor La fel ca Sfântul Toma, Boethius se supune legile genului literar, iar inspirația sa este direct legată de izvoarele la care se întoarce Filosofia creștină își păstrează autonomia și conținutul autentic În , Alfred Holder a găsit un fragment din anul atribuit lui Cassiodor, care, printre altele, îl menționează pe Boethius ca autor al unui tratat despre Treime, al eseurilor de dogmatică și al unei lucrări împotriva lui Nestorius Trebuie corectată versiunea lui Boethius ca filozof necreștin "Instituții" de Casiodor Aurelius Cassiodorus a fost ministrul lui Teodoric și urmașii săi S-a născut între și în Calabria Prieten cu Boethius, el s-a dovedit a fi mai precaut și mai norocos În , Casiodor s-a retras la mănăstirea pe care a întemeiat-o în Vivarium calabrian Aici a adunat o bibliotecă semnificativă și a scris două lucrări - "Despre suflet" și "Instituții" (Instrucțiuni în științe divine și laice), care au jucat un rol semnificativ în istoria scolasticii Pentru Teodoric a scris "Istoria goților" În mănăstire a murit în anul Tratatul "Despre suflet" este executat în conformitate cu ideile lui Claudian Mamert și Augustin despre nemurirea sufletului Prima carte a Instrucțiunilor sau "Instituțiilor" este dedicată unei introduceri în teologie și teologi, a doua la chestiuni seculare Casiodor vorbește despre trivium-ul științelor-arte (gramatică, dialectică, retorică) și quadrivium-ul științelor-arte (aritmetică, geometrie, astronomie, muzică) De fapt, toate ideile principale pot fi găsite în secolul al V-lea Marcian Capella în lucrarea sa "Despre căsătoria lui Mercur și filologie" Valoarea lui Casiodor în determinarea formei culturii creștine, cât mai îmbogățită de științe seculare A apreciat foarte mult munca traducătorilor, a făcut cunoștință cu mulți călugări Datorită acesteia, textele autorilor antici, sortiți morții, au ajuns până la noi Inculcând cultura clasică a școlii medievale de citire și înțelegere a Sfintelor Scripturi, adaptând-o la nevoile Bisericii, Casiodor s-a străduit pentru armonia rațiunii și a credinței Scolastică "Etimologii" de Isidor din Sevilla În secolul al VII-lea s-a născut islamul și a început să-și extindă influența În , Islamul cucerește Siria, o regiune cu o bogată cultură greacă unde Aristotel era binecunoscut În , Egiptul a fost cucerit, câțiva ani mai târziu arabii au venit la Tripoli Italia secolului al VII-lea era dominată de lombarzi, Spania era regatul vizigoților În scurt timp, Papa Grigorie a ajuns în Marea Britanie cu predicile sale creștine, trimițându-l acolo pe călugărul Augustin, care va fi în curând Arhiepiscop de Canterbury În Anglia, Scoția, mănăstirile sunt întemeiate ca centre de cultură Noua civilizație s-a centrat în jurul mănăstirilor benedictine, care depindeau de Roma pentru orice O figură notabilă în monahismul anglo-saxon a fost un anume Beda (numit "Reverend", a trăit între și ), autor de lucrări istorice și filologice "De rerum natura" sa ("Despre natura lucrurilor"), o lucrare foarte faimoasă a vremii sale, a fost scrisă după modelul enciclopediei lui Isidor din Sevilla Elevul lui Bede a fost Egbert, primul arhiepiscop de York A înființat o școală catedrală, unde mai târziu a studiat și s-a format ca gânditor, Alcuin Isidor de Sevilla ( - d Hr ) a trăit cu un secol înaintea lui Beda în Spania, unde a existat o relativă stabilitate Cea mai cunoscută lucrare a sa - "Etimologii" - o compoziție de de cărți, dintre care primele trei sunt despre cele șapte arte libere, restul de șaptesprezece sunt dedicate medicinii, istoriei, teologiei, mecanicii, geografiei, artei militare etc Ideea lui Isidore a fost că prin etimologie se poate ajunge la semnificațiile originare ale lucrurilor Drept urmare, din uitare au apărut o multitudine de idei Astfel lumea clasică a intrat într-o nouă legătură cu medievalul prin Isidor Această apreciere rămâne valabilă, chiar dacă admitem că Maxim Mărturisitorul, Boethius și Casiodorus aveau o înțelegere mai profundă a clasicilor Capitolul șaptesprezece PRIMELE TEORETIZĂRI ALE "RACIO" ÎN MODUL CREDINȚEI Școli, universități, scolastică Școli și scolastică Termenul de "scolastică" se referă nu atât la un bloc doctrinar de idei, cât la filozofia și teologia predate în școlile medievale, mai ales din perioada reorganizării lor de către Carol cel Mare Închiderea ultimelor școli păgâne de către Iustinian la începutul secolului al VI-lea nu a fost doar o acțiune politică, ci și un simptom al declinului culturii păgâne Deschiderea de noi școli de forme bisericești de educație a însemnat nașterea dureroasă a unei noi culturi din adâncul păgânismului Până în secolul al XIII-lea, când a început formarea universităților, școlile erau monahale (la mănăstiri), episcopale (la catedrale) și de curte (palatium) Școlile anexate mănăstirilor și mănăstirilor în perioada invaziilor barbare erau un fel de refugiu și depozite de monumente de cultură clasică, locuri de întocmire a listelor; Școlile episcopale au fost locul de învățământ preponderent elementar Cu toate acestea, școala de curte a adus cea mai mare renaștere în viața culturală Directorul uneia dintre aceste școli a fost Alcuin din York ( - ), consilierul regelui pentru cultură și educație S-a organizat o educație în trei etape: ) citit, scris, concepte elementare de latină populară, o idee generală a Bibliei și a textelor liturgice; ) studiul celor șapte arte liberale (mai întâi trio-ul de gramatică, retorică și dialectică, apoi cvartetul de aritmetică, geometrie, astronomie, muzică); ) studiul aprofundat al Sfintei Scripturi Alcuin a formulat cu îndrăzneală spiritul inovațiilor sale: "Așa că pe pământul francilor va crește o nouă Atena, chiar mai strălucitoare decât în antichitate, căci Atena noastră este fertilizată de învățătura lui Hristos și, prin urmare, va depăși Academia în înțelepciune" Indiferent dacă a fost pe deplin capabil să-și realizeze programul sau nu, meritul său de a scrie și de a pregăti manuale despre fiecare dintre cele șapte arte liberale este fără îndoială Doar scoțianul Eriugena a restabilit dialectica și filosofia în a doua generație în drepturile lor prin includerea artelor liberale în contextul teologiei Din forme de erudiție s-au transformat într-un instrument de cercetare, înțelegere și dezvoltare a adevărurilor creștine în general În acest sens, este acceptabil termenul de "prima scolastică", delimitând perioada de la Scotus Eriugena la Anselm, de la filozofii școlilor Chartres și Saint-Victorian la Abelard universitate Din secolul al XIII-lea, școala acționează ca o universitate Universitas este un produs tipic al Evului Mediu Dacă analogii antici, pe care școlile medievale i-au imitat și le-au actualizat într-un fel, erau modelul școlilor, atunci universitatea nu avea propriul prototip Astfel de formațiuni corporative și asociații libere de studenți și mentori cu privilegiile lor, programe stabilite, diplome, titluri, nu cunoșteau antichitatea nici în Occident, nici în Orient Termenul de "universitare" în sine nu indica inițial un centru de învățare, ci mai degrabă o asociație corporativă sau, în termeni moderni, era un fel de sindicat care protejează interesele unei anumite categorii de oameni Bologna și Paris sunt două modele organizaționale pe care s-au bazat mai mult sau mai puțin alte universități Bologna este o universitas scholarum, adică o corporație studențească care a primit privilegii speciale de la Frederic I Barbarossa Parisul a fost dominat de universitas magistorum et scholarum, o corporație unită de profesori și studenți În secolul al XII-lea, școala catedrală Notre Dame, care aduna sub umbra sa elevi din toată Europa și a devenit în curând obiectul atenției curiei romane, s-a remarcat prin superioritatea sa deosebită Autonomizarea a decurs sub supravegherea directă a regelui, a episcopului și a cancelarului său Este de remarcat faptul că dorința de libertate a predării, spre deosebire de presiunea autorităților locale, a găsit un sprijin tangibil sub forma protecției papale Caracterul clerical al universității a constat în primul rând în acceptarea autorității ecleziastice; drepturile papei erau consacrate în interdicții, de exemplu, privind lectura anumitor texte, ceea ce făcea imposibilă reconcilierea diferențelor Școli, universități, scolastică Universitatea și efectele sale de atenuare Două efecte au însoțit activitățile universităților Prima este nașterea unei anumite clase de oameni de știință, preoți și mireni, cărora Biserica le-a încredințat misiunea de a preda adevărurile revelației Semnificația istorică a acestui fenomen constă în faptul că și astăzi doctrina oficială a Bisericii ar trebui și poate fi încredințată doar ierarhilor bisericești Maeștrilor li s-a permis oficial să discute chestiuni de credință Sfântul Toma, Albertus Magnus și Bonaventura aveau să fie numiți mai târziu "Doctori ai Bisericii" Alături de cele două puteri tradiționale - ecleziastică și laică - a apărut o a treia - puterea intelectualilor, a căror influență asupra vieții sociale a devenit din ce în ce mai tangibilă în timp Al doilea efect este asociat cu deschiderea Universității din Paris, unde s-au înghesuit profesori și studenți din toate clasele Comunitatea universitară de la bun început nu a cunoscut distincțiile de castă, ci mai degrabă a format o castă nouă de elemente sociale eterogene Iar dacă în epocile ulterioare universitatea capătă trăsături aristocratice, universitatea medievală a fost inițial "populară" ("popularis"), în sensul că copiii țăranilor și meșteșugarilor printr-un sistem de privilegii (sub formă de prețuri mici de școlarizare și gratuită) locuințe) au devenit studenți, luând suport cele mai severe obligații, inevitabile pe acest drum spinos Goliardii și clericii constituiau, parcă, o lume în sine "Noblețea" lor nu mai era determinată de originea lor de clasă, ci depindea de bagajul cultural acumulat Un nou sens al conceptelor "noblețe" ("nobilitas") și "rafinament" ("gentilitas") a apărut în sensul aristocrației minții și comportamentului, subtilitatea psihicului și rafinamentul gustului Boccaccio va vorbi pe bună dreptate despre asta: "Educat nu este cel care, după un lung studiu la Paris, este gata să-și vândă cunoștințele despre fleacuri, așa cum fac mulți, ci cel care știe să cerceteze cauzele tuturor lucrurilor la foarte sursa " Astfel, dacă cultura medievală a dat roade în forme instituționale - "scholae", "universitas", "scholastica", atunci scolastica trebuie înțeleasă ca un anumit corp doctrinar, care la început se dezvoltă anorganic, apoi din ce în ce mai sistematic în centrele studio, unde găsim uneori oameni talentați din punct de vedere creativ, înzestrați cu o minte critică, disciplină logică și perspectivă ascuțită Scolastică Rațiune și credință Acest binom indică programul fundamental de cercetare caracteristic scolasticismului, care, pornind de la utilizarea necritică a rațiunii și autoritarismul doctrinei creștine, face primele încercări de a înțelege rațional Revelația prin construcții sistematice care ajută la citirea și explicarea rezonabilă a adevărurilor creștine Ferm asociată cu instituțiile ecleziastice, cultura medievală a purtat creștinismul în sine, deoarece era orientată către adevărul Revelației (atât ca maturizat în adevărurile sale, cât și chiar spre deosebire de creștinism) Uneori, afundându-se în structura sa logică și gramaticală, a căutat și a găsit tot mai noi instrumente logice pentru o mai bună înțelegere a textelor biblice și a învățăturilor Părinților Bisericii, filosofia există aici mai ales în modul de credință, este funcțională în raport cu teologie, sistematică dogmatică "Autonomia" rațională se face simțită în cercul problematic al convertirii necredincioșilor, unde este nevoie de argumentare Nu este suficient să crezi, trebuie să înțelegi credința Și să înțeleagă nu numai textele sacre și posibilele implicații pentru viața unui individ și a unei societăți, ci să fie capabil să dovedească prin rațiune și numai rațiune adevărurile care conduc la credință, sau cel puțin consistența acestor adevăruri, consistența lor în relație la principiile fundamentale ale raţiunii Vorbim despre un fel de antrenament al minții, care este asociat cu dezvoltarea și dezvoltarea unui spațiu de credință deosebit de rafinat, sălașul credincioșilor Folosirea principiilor raționale, platonice, apoi aristotelice, are scopul de a demonstra că adevărurile creștine nu sunt deformări ale gândirii și nu contrazic fundamentele minții umane, dimpotrivă, tocmai în ele își găsește mintea deplină realizare Influența platonismului și a neoplatonismului prin Augustin, influența aristotelismului, mai întâi prin Avicenna și Averroes, și apoi asimilarea directă a lucrărilor Stagiritului în acest context, ne arată că gândirea filozofică clasică a fost percepută ca un cristal magic prețios , a cărei lumină magică face posibilă pătrunderea în adâncurile creștinismului Școli, universități, scolastică Facultatea de Arte și Facultatea de Teologie Pentru a înțelege mai bine dialogul dintre rațiune și credință, se cuvine să reamintim că universitatea medievală era împărțită într-o facultate de arte liberale cu un curs de șase ani și o facultate de teologie, unde studenții au studiat timp de cel puțin opt ani Prima a fost propedeutica în sine, o pregătire pentru a doua Baza pregătirii a fost gramatica, logica, matematica, fizica și etica "Maestru în Arte" - un profesor care s-a bazat doar pe rațiune, nu i-a păsat direct de teologie Școlile monahale, catedrale și de curte s-au limitat aproape exclusiv la studiul logicii (sau al dialecticii) ca introducere în teologie; aici, la facultățile de arte s-au stăpânit produse științifice și filozofice de origine preponderent arabă Au devenit bastioane ale ideilor noi, sau le-au interpretat pe cele vechi, pe cele aristotelice, de exemplu Facultatea de Teologie, în schimb, a urmărit studiul exact al Bibliei prin interpretarea ei și expunerea sistematică a doctrinei creștine, al cărei rezultat au fost așa-numitele "sums", "summae" Trebuie amintit că numai cei care și-au terminat deja studiile la facultatea de arte au devenit maeștri în teologie și nu puteau ignora problemele care erau discutate în mod viu în toate celelalte discipline Aceste diferențe, adesea în opoziție cu orientările celor două tipuri de facultate, ne ajută poate să vedem liniile de tensiune dintre rațiune și credință care au fost întotdeauna însoțite de eforturi unite spre reconciliere, precum și climatul în care conflictele și dialogurile au preparat Metodele de predare au fost prelegeri (lectio) și seminarii (disputatio) - forme de schimb constant de idei între maeștri și studenți Seminarul (disputa) a constat într-o discuție, unde orice subiect a fost propus de către elevi sub forma unei întrebări (quaestio) spre discuție, răspunsurile au fost oferite mai întâi de către elevi, apoi de către profesor Aceasta este o formă tipică a procesului didactic, al cărei scop a fost să intre în esența relației dintre rațiune și credință prin argumente, care au dat în dinamică contururile problemei, șirurile gândirii Scolastică "Orașul lui Dumnezeu" de Augustin Pentru a înțelege mai bine climatul împotriva căruia s-a desfășurat duelul rațiunii și credinței, trebuie menționat că spiritul Evului Mediu este marcat de contrastul celor două lumi Ei sunt numiți de Augustin drept "cetatea raiului" a celor care trăiesc în credință, rătăcind în această lume în căutarea adevărului, și "cetatea pământului", unde domnesc forțele morții și ipocrizia blasfemii Pesimismul augustinian și-a găsit justificarea în faptul decrepitudinea evidentă a Imperiului Roman, care simboliza triumful valorilor pământești și carnale Expansiunea sa în Grecia bizantină, ținuturile francilor, lombarzilor și germanilor a mers mână în mână cu epuizarea și dispersarea energiei inovatoare Misiunea odinioară unificatoare a degenerat într-o unificare zadarnică Cu toate acestea, Sfântul Imperiu Roman din momentul nașterii nu a fost în întregime o împărăție pământească, a fost chemat să devină corpul material al orașului ceresc Conform planului, un singur oraș, Roma, Dumnezeu a dat trăsături pământești și în același timp cerești, amestecând sacrul cu lumescul, preocupări despre trecător și trecătoare cu așteptările eshatologice Un fel de monism a urmat îndeaproape după dualismul inițial, denotă inseparabilitatea forțelor imperiale și ale cerului Acesta a fost momentul în care ideile augustiniene au prevalat în interpretarea istoriei Uneori, cu modificări departe de a fi superficiale, ei i-au îndemnat pe oameni că mâna providenței îi conduce în mod inconfundabil, patronați de biserică, către "cetatea raiului" Povestiri conceptuale trinitare Gioacchino da Fiore Pe lângă conceptul augustinian al istoriei, teoria starețului calabrian Gioacchino da Fiore (ISO - ) s-a bucurat de o autoritate considerabilă Se știe că după prăbușirea unității politice legitimate de Carol cel Mare a triumfat regimul feudal, sub care guvernul central a fost chemat să protejeze popoarele și teritoriile lor de noile invazii barbare În această situație, instituțiile ecleziastice au suferit schimbări profunde, înlocuind mai degrabă autoritatea laică decât cea religioasă Vedem un fel de "secularizare" a imaginii clericale Această decadență nu a întârziat să trezească o reacție opusă sub forma unei mișcări de reformă, ale cărei prime semne sunt deja vizibile în secolul al X-lea, în protestul monahismului clunean (benedictin) Școli, universități, scolastică Comenzi) Expresia doctrinară a acestei mișcări a fost dată de Grigore VII Sensul așa-numitei "reforme gregoriene" a constat în trecerea de la ideea tradițională de "scăpare din lume" la ideea de "cucerire creștină a lumii" Acesta a fost începutul erei cruciaților Reforma Bisericii, care a concentrat toată puterea, religioasă și laică, în mâinile pontificatului, a provocat biserica lumească să participe la conflictele politice, rupând-o de problemele religioase propriu-zise Secolul al XII-lea a fost poate cel mai sângeros și mai violent: lupta acerbă a comunelor cu imperiul; feuda papalitatea cu Frederic Barbarossa, unde conflictele s-au soldat cu alegerea a trei antipapi: Victor al IV-lea, Pascual al III-lea și Calist al II-lea, spre deosebire de Alexandru al III-lea, căderea Ierusalimului în , ceea ce a însemnat prăbușirea visului medieval și începutul cruciadelor; represiuni crude ale lui Henric al VI-lea împotriva bisericii și a feudalilor laici care au rămas fideli tradiției normande La aceasta trebuie adăugat imoralismul care a cuprins Biserica, împotriva căruia Sfântul Bernard a vorbit cu un cuvânt de indignare și avertisment În acest context, este de înțeles apariția lui Gioacchino cu misiunea sa eshatologică reformistă, un apel la reînnoire morală și religioasă în legătură cu așteptarea inevitabilei "vârste a treia" - epoca Spiritului Vârsta Tatălui și veacul Fiului dau loc vârstei Duhului, care vine pentru eliberarea oamenilor care sunt blocați în contradicții Această concepție despre istorie nu mai este hristocentrică Conceptul trinitar s-a bazat pe manifestarea Divinului în realitatea istorică, exprimând o dorință destul de răspândită de reînnoire, eliberare radicală de opresiunea instituțiilor guvernamentale și presiunea problemelor pământești S-a născut termenul de "joaquinism", adică o mișcare complexă, un impuls spre spiritualitatea pierdută cu reflecție religioasă și politică pe fondul ideilor mistico-reformiste și profetico-eshatologice, cu prezența unui puternic ferment de noi utopii, a unei sete pentru reînnoire și spiritualitate nouă Cronologie S-a adoptat periodizarea scolasticii în patru faze: prima - din secolele VI până în secolele IX, mai degrabă pregătitoare, marcată de întunecare culturală, dar cu elemente de renaștere și anticipare a rasei Scolastică culorile Restaurarea imperiului prin eforturile carolingienilor a presupus organizarea de școli și renașterea culturii Această perioadă este reprezentată în relief de Ioan Scot Eriugena A doua perioadă - din secolele al IX-lea până în secolele al XII-lea - cu instabilitatea și renașterea ei - este perioada reformei monahale, a reînnoirii politice a bisericii, epoca cruciadelor, începutul civilizației societății, care este reprezentată, printre altele, de Anselme d'Aosta, școlile din Chartres și Saint-Victor și Abelard A treia fază, "epoca de aur a scolasticii" a secolului al XIII-lea, este marcată de nume precum Toma d'Aquino, Bonaventura şi I Duns Scotus A patra fază finală marchează demarcarea rațiunii și a credinței, așa cum a fost interpretată de William of Ockham în secolul al XIV-lea Ioan Scot Eriugena Prima teoretizare a "rationo" în funcție de credință Trebuie subliniat faptul că triada artelor liberale (gramatică, retorică și dialectică) se transformă din obiecte de erudiție în instrumente de pătrundere a adevărurilor creștine Discuțiile logice, în special pe problema universalelor, de la bun început nu au fost autonom filozofice, ci au apărut în contextul interpretărilor divergente ale textelor Scripturii și ale Părinților Bisericii Astfel, prima dispută cu privire la natura universalelor nu se află în pasajele binecunoscute ale lui Porfirie și Boethius, ci între Bertram din Corby și călugărul din Buvet în secolul al IX-lea, referitoare la textul lui Augustin și oscilația sa între monopsihism și polipsihism Interesul predominant aici nu a fost o chestiune de logică, ci probleme biblice, pentru a căror interpretare erau necesare instrumentele logicii Augustin, conducătorul incontestabil al teologilor din secolele al IX-lea și al XII-lea, credea că reflecția rațională, care se dezvoltă pe baza datelor credinței, prin pătrundere reciprocă, este sfințită divin Și dacă în rândul Părinților latini ai Bisericii Augustin a exprimat acest lucru cu cea mai mare autoritate, atunci în rândul Părinților greci, printre alții, Dionisie Areopagitul, care și-a primit numele de convertit de Sfântul Pavel în Areopagul Atenei, a fost venerat mai ales pentru interpretare Neoplatonismul în cheie creștină Lumea a fost prezentată în interpretare Ioan Scot Eriugena Dionisie ca mister al trinității sub semnul simbolurilor, care marchează, parcă cu strălucire, procesul de anagogie (conversie) a ființelor create la Dumnezeu În continuarea acestei tradiții, paginile istoriei patristicii sunt decorate cu nume strălucitoare: secolul al IX-lea - Ioan Scot Eriugena, secolul al XI-lea - Anselm d'Aosta, secolul al XII-lea - școlile Chartres și Saint-Victorian și în cele din urmă , Pierre Abelard - toți, gânditori ai primului plan, ne oferă diverse refracții ale fluxului luminos al rațiunii în modul credinței în prima sa încercare de teoretizare Personalitatea și scrierile lui Scotus Eriugena Dacă Alcuin a fost un arhitect spiritual major al ascensiunii culturale a epocii carolingiene (dinastia regală francă), atunci cea mai prestigioasă figură din punct de vedere al sintezei filosofice și teologice grandioase a fost, fără îndoială, Eriugena, un gigant și un sfinx, care ne-a izbit imaginația cu semnificația și în același timp obscuritatea structurală a celor mai originale scrieri ale sale Scoțianul Eriugena s-a născut în Irlanda în și, fiind prin naștere din nobili scoțieni, în a fost chemat la curtea lui Carol cel Chel pentru a conduce școala de curte Apreciat la curtea Franței, tânărul profesor a fost invitat de episcopul de Reims și Lyon la o dezbatere pentru a infirma teza destinului dublu al lui Gotescalc, potrivit căreia iadul este inevitabil destinat unei soarte, mântuirea în paradis pentru cealaltă În , scrie "Despre destin", unde ia în considerare posibilitatea depășirii semnului fatal, indicând caracterul neetern, trecător, a principiului infernal Scotus Eriugena și Pseudo-Dionisie Dintre autorii greci, un anume Dionisie a avut cea mai mare influență asupra Eriugenei (poate că a fost judecător în Areopag, unde a avut loc o întâlnire cu apostolul Pavel) Când s-a dovedit că compozițiile au fost compuse mult mai târziu de autorul formațiunii neoplatonice, a apărut prefixul "Pseudo" În centrul reflecțiilor lui Dionisie Areapagita se află Dumnezeu, a cărui cunoaștere începe într-un mod pozitiv și se termină într-un mod negativ Scolastică nym La început, i se atribuie tot ceea ce este mai bun și simplu în lumea creată, apoi este negat în mod constant Calea negaţiei nu este ecTbj, de altfel, descoperirea privaţiunilor, ci mai degrabă a transcendenţei^ de aceea o asemenea teologie se numeşte supra-asertivă La urma urmei, Dumnezeu este dincolo de orice concept, mai presus de cunoștințele umane El este supra-existență, supra-esență, super-bunătate, supra-viață, super-spirit / Unitatea panteistă a lumii, ca și ideea de emanare, este străină de Eriugena Dumnezeul personal, ca Creator, este diferit de creat Nu este nimic fatal: revenind la Dumnezeu, o persoană este liberă în acțiunile sale Eriugena subliniază procesul gradual în care universul se autodetermina de la minim la maxim Aceasta este o ierarhie a cerului și a pământului, cu care este necesar să se coreleze viața individuală și cea socială Această sinteză a inspirat gândurile lui Hugh de Sfântul Victor, Albert cel Mare, Bonaventura și Toma d'Aquino Mișcarea gândirii de la unul la cei mai mulți, și de la ea la unul, nu poate fi înțeleasă decât pe fundalul așa-zisei teofanie a lui Pseudo-Dionisie (teologie katafatică, sau pozitivă, și apofatică, sau negativă) Studentului său, Eriugena îi explică în acest fel miezul doctrinar al teologiei: afirmarea și negația doar la început par a fi ceva care se exclud reciproc, dar atunci când se raportează la Divin, din toate punctele de vedere apar în armonie comună Dacă se afirmă catafatic că substanța Divină este "adevărată", atunci este clar că vorbim doar despre o metaforă a unei ființe create despre Creatorul ei Exprimată în astfel de nume metaforice, substanța divină va apărea atunci în goliciunea ei Dacă, totuși, se spune apofatic că "asta nu este adevărat", atunci numai în sensul de inexprimabilitate și de neînțeles Prin urmare, apofatic îndepărtează de la divin ceea ce kataphatica îl îmbracă "Despre împărțirea naturii" Această lucrare principală a Eriugenei în cinci cărți sub formă de dialog introduce patru diviziuni: a) natura, care nu este creată, ci creează; b) natura creată și creativă; c) natura este creată, dar nu creativă; d) natura nu este creată și nu creează A) Natura, necreată și creatoare, este Dumnezeu Deoarece este perfect, este de neînțeles prin predicate finite și limitative Prima sa descoperire poate fi numită numai condiționat o creație Deoarece este Logosul și Fiul lui Dumnezeu, nu este Ioan Scot Eriugena generație în spațiu și timp, de vreme ce El este co-etern și unic cu Tatăl său b) Natura, creată și creatoare, este Logosul sau omnisciența lui Dumnezeu, în care sunt cuprinse arhetipurile tuturor lucrurilor În lumina destinului divin, fiecare creatură este eternă "Tot ce este în El rămâne pentru totdeauna; aceasta este viața veșnică" Tot ce se află în spațiu și timp, schimbându-se și căzând, este mai puțin perfect și adevărat în raport cu modelele Modelele și arhetipurile sunt multiple și diferite doar pentru noi, dar nu și pentru Dumnezeu Cel care face ca aceste modele să fie cauze eficiente, derivând totul individual din ele, este Duhul Sfânt Vorbim despre o anumită substanță din care se formează lucrurile, atât naturale, cât și supranaturale V) Natura este creată, dar nu creativă Aceasta este o lume creată în spațiu și timp, dar care nu mai creează o altă lume Lumea așa cum a vrut-o Dumnezeu este manifestarea ei sau teofania Aspectul său senzual și multiplu este expresia păcatului originar, în timp ce sensul său ultim este omul, chemat să devină asemenea lui Dumnezeu Esența omului este sufletul său, instrumentul său este trupul "Trupul este al nostru, dar noi nu suntem trupul" G) Natura necreată și necreativă este Dumnezeu, ultima limită în mișcarea de întoarcere Chemarea omului din momentul apariției sale este de a deveni asemenea Fiului lui Dumnezeu, care s-a întrupat pentru a desfășura universul și a arăta calea înapoi Prin urmare, faptul întrupării este natural și supranatural în același timp Drumul de întoarcere are fazele sale: mai întâi, dezintegrarea trupului în patru elemente, apoi învierea lui în glorie; dezintegrarea omului corporal în spirit și arhetipurile originare și, în cele din urmă, când natura umană este aproape de Dumnezeu, precum aerul din jurul sursei de lumină, totul va rămâne în Dumnezeu și Dumnezeu în toate În același timp, nu există nicio amenințare cu pierderea individualității: la fel cum fierul nu se anihilează atunci când este încălzit într-un cuptor, la fel fiecare creatură își păstrează unicitatea într-o formă mai înaltă "Dumnezeu, în sine de necunoscut, se revelează parțial în creațiile sale, iar creația este un miracol inexprimabil - convertirea în Dumnezeu" Reflecții sociopolitice Acum ne confruntăm cu primul sistem de cunoaștere Genul de sinteză realizat de Eriugena este deosebit de impresionant pe fondul culturii fragmentare a secolului al IX-lea Tema ierarhiei puterii și organizării sociale Scolastică a consolidat semnificativ mentalitatea feudală Ordinea pământească a lucrurilor era condusă de cele cerești, iar aranjamentul politic era între unul și celălalt Unificarea puterii laice și religioase s-a bazat pe ideea unei comunități globale, în care dominația elementului spiritual (biserica) asupra pământului și, prin urmare, imperial era evidentă Rațiunea în funcția credinței Nicio putere, crede Eriugena, nu poate nega minții ceea ce i se prescrie Adevărata putere nu va contrazice niciodată adevărata rațiune, la fel cum aceasta din urmă nu va merge împotriva puterii legitime, deoarece ambele provin din aceeași sursă: înțelepciunea Celui Prea Înalt Prin stabilirea unei corespondențe atât de clare, Eriugena revalorizează cercetările logico-filosofice, deși în context teologic El depășește înțelegerea logicii ca o simplă tehnică a limbajului, oferindu-i o tratare realistă a universalităților, distinct teologice Dialectica pentru el este o structură în două faze a realității - ascendentă și descendentă: de la unul la mulți și de la mulți la unul Mai mult, dialectica, după Eriugena, este o artă divină Prin urmare, oamenii nu inventează dialectica, ci o descoperă singuri ca un instrument de cunoaștere a realității și de urcare la Dumnezeu Orice diluare a filozofiei și religiei este lipsită de sens pentru Eriugena "Adevărata filozofie nu este altceva decât religie, iar adevărata religie este adevărata filozofie" De aceea, nimeni să nu meargă la rai fără să treacă prin filozofie: "Nemo intrat in caelum nisi per philoso-phiam" - "Nimeni nu se înalță la cer decât prin filozofie" Anselm d'Aosta Viața și scrierile Începutul secolelor al IX-lea și al X-lea a fost marcat de natura instabilă a structurilor politice și economice, fragmentarea vieții și chiar stagnarea culturală Cu toate acestea, până în secolul al IX-lea, o oarecare renaștere a devenit vizibilă, populația Europei a crescut Religios Anselm d'Aosta entuziasmul, spiritul de inițiativă antreprenorială, îmbrățișează încetul cu încetul toate colțurile imperiului Se pregătește o reformă radicală a instituțiilor bisericești, există o luptă pentru puteri de urgență în cadrul clerului bisericesc, o luptă pentru un imperiu, cruciade Aceste evenimente marchează mijlocul secolului al XI-lea Fiul uneia dintre familiile nobile benedictine a fost ales de soartă pentru a da contururi clare și un nou sunet credinței în cadrul unei teologii dotate rațional Anselm d'Aosta s-a născut în A părăsit casa tatălui său după moartea tragică a mamei sale Călătorind prin Franța și mănăstirile sale, se oprește în cele din urmă în Normandia într-o mănăstire benedictină Aceștia au fost cei mai rodnici ani din viața lui În - și-a scris celebrele lucrări "Monolog" ("Monologion") și "Coloquium" ("Proslogion"), "De grammatico" ("Despre gramatică") "De veritate", "De libertate arbitrii", "De casu diaboli", "Liber de fide Trinitatis" Trinity"), "De Incarnatione Verbi" ("Despre întruparea Cuvântului") Dovezi pentru existența lui Dumnezeu Ideea lui Dumnezeu domină lumea spirituală a lui Anselm, sprijină și unifică toate cercetările sale În primul rând, el clarifică: a vorbi despre existența lui Dumnezeu nu este deloc același lucru cu a vorbi despre natura lui Această distincție o găsim în Monolog, unde Anselm formulează dovezi a posteriori, adică se discută despre Dumnezeu din punctul de vedere al consecințelor din care derivă cauza O dovadă a priori sau ontologică a existenței lui Dumnezeu se găsește în lucrarea sa Proslogion Există patru dovezi a posteriori Prima provine de la premisa că fiecare ființă tinde spre bine Sunt multe binecuvântări, dar numai una poate fi Binele, care dă naștere tuturor celorlalte binecuvântări, iar acesta este Binele absolut Al doilea argument se referă la ideea de mărime, dar nu în sens spațial; vorbim de o dimensiune verticală, unde, desigur, există un vârf, în raport cu care tot ceea ce este inferior este evaluat prin gradul de participare la cel mai înalt Al treilea argument tratează ființa ca un întreg "Tot ceea ce există se datorează a ceva, sau datorită nimicului Dar nimic nu constă din nimic și în acest sens pur și simplu nu există Fie acceptăm existența ființei, datorită căreia tot ceea ce există este ceea ce este, fie există nu este nimic Acceptând primul, acceptăm abso Scolastică o ființă superioară aprigă " A patra dovadă vine de la nivelurile perfecțiunii și este clar că perfectul absolut completează scara ierarhică a ființelor care luptă spre perfecțiune Înțelegând gravitatea acestor construcții logice (cu adevărat tortură pentru o minte nerăbdătoare), teologul nostru caută o altă cale, suficient de luminată pentru a vedea capătul căii Și aceasta este dovada lui Dumnezeu a priori Anselm a fost un teolog pentru care responsabilitatea și datoria de a apăra adevărul și un simț viu al credinței erau mai importante decât gândirea de dragul gândirii în sine Prin urmare, căutarea unui argument simplu, convingător și autosuficient l-a condus la așa-zisa dovadă ontologică a existenței lui Dumnezeu Dovada a priori o găsim în lucrarea "Proslogs -on" Teza inițială este următoarea: "Dumnezeu este ceva care depășește ca mărime (măreție) tot ceea ce se poate concepe" Oricine spune "Nu există Dumnezeu" (un ateu sau un prost încăpățânat al Psalmului) știe că vorbește despre cea mai mare ființă posibilă Prin urmare, dacă un ateu vorbește și se gândește la Dumnezeu, atunci este imposibil să nu admitem că Dumnezeu există în intelectul său, cel puțin în momentul gândirii Negând, vrea să spună că nu există Dumnezeu în afara intelectului său, adică în realitate Aici este capcana Dacă cineva acceptă definiția lui Dumnezeu ca transcendent a tot ceea ce se poate concepe și își neagă existența în afara minții, atunci aceasta înseamnă că în realitate există ceva mai mult decât Dumnezeu Punctul mort al gândului este evident Cu alte cuvinte, fie Dumnezeu este ceva decât ceea ce nu poate fi conceput mai mare, atunci este imposibil să-l considerăm ca existând în minte și inexistent în realitate Sau admitem ca de conceput ceva mai mult decât Dumnezeu, atunci negătorul nu înțelege obiectul negării și al afirmației sale Anselm era convins de necesitatea de a consolida și întări percepția emoțională a lui Dumnezeu Pentru a fi o forță socială de cimentare, credința trebuia să devină nucleul structurii logice, iar sentimentele creștinului trebuiau să crească împreună cu rațiunea Argumentul a priori se numește atât ontologic (pentru că din analiza ideii de Dumnezeu obținem inevitabilitatea existenței Sale), cât și simultan, în sensul că a gândi la Dumnezeu și a-L accepta ca existent sunt operații simultane Raționamentul lui Anselm nu putea decât să stârnească atât obiecții, cât și admirație Primul adversar a fost discipolul său, călugărul Gaunilon de la mănăstirea Marmoutier (conte de Montigny), care se îndoia că din termenul "Dumnezeu" se poate obține ceva dincolo de pur verbal Anselm d'Aosta sens Pentru cunoașterea realității obiective, doar o idee nu este suficientă Altfel, dacă ne imaginăm o insulă de comori și beatitudine, cum ar apărea imediat în fața noastră, sclipind cu toate culorile senzuale Cu toate acestea, Anselm nu a ezitat să răspundă, considerând respingerea nepotrivită și, prin urmare, inacceptabilă Era, răspunse Anselm, despre realitatea unei ființe dincolo de orice imaginabil Insula poate fi orice gigantică, dar întotdeauna în relație cu alte insule Nu există insulă ca realitate absolută Dar asta e doar Dumnezeu Obiecția călugărului este că cizma nu se potrivește piciorului Sfântul Toma, în Suma sa împotriva Neamurilor, își va aminti mai târziu această dispută, fiind de acord cu Gauunilon că trecerea de la ceea ce este conținut în numele lui Dumnezeu la cel real, adică dovada a priori a lui Dumnezeu, nu este prea mare convingător Doar argumentele a posteriori (de la efecte la cauze), în opinia sa, sunt concludente În ciuda acestui fapt, Bonaventure și Scott aveau să fie mai târziu de acord cu Anselm În vremurile moderne, deși cu modificări, Descartes și Leibniz își vor reformula argumentul a priori "Fiind necesar", spune Leibniz, "dacă este posibil, există; dar este posibil și, prin urmare, există" Dimpotrivă, Kant respinge hotărât acest argument, argumentând că existența imaginabilă este radical diferită de existența reală Dar nici Kant nu a reușit să îngroape argumentul ontologic; și astăzi rămâne subiect de îngrijorare din partea teologilor, filosofilor, lingviștilor, inclusiv E Maskal, K Barth, E Allen şi alţii Fiind în interiorul credinței, notează Barthes, Anselm nu caută dovezi ale acesteia, ci caută să înțeleagă Ceea ce îl interesează este "intellectus fidei", adică un fel de credință înțelegătoare, unde intelectul nu este în sine, este mediatorul pozitiv al "fides", credința "El, mai mare și mai înalt decât cel care nu se poate concepe" nu este o formulă definitivă, mai degrabă este unul dintre numele lui Dumnezeu printre alte nume Secretul vitalității argumentului ontologic, subliniază E Allen, se află în însuși sentimentul religios al adorației, al admirației, când sufletul, copleșit de răpirile care l-au inundat, caută cumva să se reverse Din punct de vedere logic, argumentul lui Anselm a fost criticat de epistemologi precum G Ryle, S-D Broad, B Russell și A Ayer Acesta din urmă este convins că dovada a priori a existenței lui Dumnezeu este imposibilă pentru că toate judecățile a priori sunt tautologice, iar afirmarea existenței lui Dumnezeu nu este o tautologie Nu oricine, dar Bertrand Russell a recunoscut: "Este clar că Scolastică un argument cu o astfel de urmă istorică trebuie tratat cu tot respectul, indiferent dacă are sau nu valoare probantă Nimeni înainte de Anselm nu a exprimat-o într-o formă logică atât de goală În lupta pentru puritate, el poate să nu fi numărat laudele, dar chiar și aceasta trebuie să i se atribuie Norman Malcolm în , după ce a testat deja instrumentele așa-numitului al doilea Wittgenstein, în lucrarea sa Argumentele ontologice ale lui Anselm, a ajuns la concluzia că problemele fundamentale ale filosofiei nu sunt faptice, ci semantice "Ceea ce Anselm a reușit să demonstreze este că noțiunea de existență posibilă sau posibilă inexistență nu poate fi aplicată lui Dumnezeu Existența lui Dumnezeu este fie posibilă din punct de vedere logic, fie imposibil din punct de vedere logic Singura respingere acceptabilă a lui Anselm, referindu-se la afirmația sa că Dumnezeu trebuie să existe , care decurge din conceptul despre El ca o ființă care depășește tot ceea ce se poate concepe, este o demonstrație a contradicției Sale de sine sau lipsei de sens Așadar, am ajuns la ideea lui Dumnezeu, care în sensul logic al cuvântului nu este absurdă (la urma urmei, chiar și un ateu admite acest lucru), ceea ce înseamnă că El există Dumnezeu și omul Pe acest binom "Dumnezeu și om" se bazează Anselm în raționamentul său În primul rând, cuvântul ca semn fizic, care este în afara noastră, este separat de ceea ce este în noi, de intuiția intelectuală exprimată în interior despre realitate În ea, Anselm vede sursa adevărului și a minciunii Un cuvânt sau un concept mental este adevărat în măsura în care este similar cu lucrul reflectat, prin urmare cunoașterea umană este determinată de regularitatea lucrurilor Situația este diferită cu cuvântul divin care, fiind modelul lucrurilor, le determină De aici rezultă esența cunoașterii umane ca directitate și adevăr, capacitatea de a vorbi direct despre starea lucrurilor așa cum este Direcția ca dreptate este prescrisă nu numai intelectului, ci și voinței: în primul caz este adevăr, în al doilea este bunătate și inflexibilitate În mod interesant, libertatea în sine, după Anselm, nu este altceva decât capacitatea de a realiza binele, urmărind constant adevărul Libertatea nu este a păcătui sau a nu păcătui, pentru că atunci îngerii Anselm d'Aosta iar Dumnezeu însuși nu ar fi liber Libertatea ca acțiune măsurată în linie dreaptă se identifică cu dorința de bine, cu bunăvoința Suntem liberi numai în scopul păstrării dreptății voinței pentru iubirea dreptății însăși În fața noastră se află idealul grecesc clasic al adevărului, a cărui căutare este posibilă numai pentru iubirea de sine, dar nu de dragul a altceva Acesta este bunul cel mai înalt, fără de care este imposibil să atingeți alte obiective Corectitudinea voinței și statornicia intelectului sunt fundamentate prin mersul unul către celălalt, deși este clar că pierderea cursului drept se profilează întotdeauna ca o amenințare de sclavie a voinței care complace vicii Dar nici în acest caz, instinctul adevărului nu dispare, iar prin har, sufletul eliberat de păcat găsește calea pierdută Dar cum se armonizează libertatea umană și omnisciența divină, predestinația și liberul arbitru, harul și meritul personal? Unde este locul responsabilității omului în libertatea sa în contextul atotștiinței și omnipotenței lui Dumnezeu? Anselm își pune aceste întrebări în lucrarea sa Despre consimțământ, răspunzându-le astfel: necesitate" O astfel de explicație (nu lipsită de o aromă academică) îl ajută pe Anselm să facă tranziția la ideea a două planuri ale destinului divin - în eternitate, unde nimic nu trece și în timp, unde nu numai comportamentul uman accidental, ci și liber responsabil este posibil Chiar și Atotputernicul nu o poate opri fără a anula scopul pentru care a fost creat omul și superioritatea lui asupra tuturor lucrurilor create Toate cele de mai sus nu înseamnă că o persoană este autosuficientă și poate atinge scopul fără ajutorul lui Dumnezeu Principalul lucru este Darul Divin Dar fidelitatea față de acest dar și netrădarea lui depinde de noi, de puterea de întărire care ne împiedică să cădem De aici și nevoia de consimțământ, o contra, și nu mișcarea înapoi a sufletului Harul și libertatea noastră nu sunt în contrast conflictual, ci într-un acord de încredere Mintea în jurul credinței La începutul Proslogionului, Anselm strigă către Dumnezeu: "Nu caut, Doamne, să fiu inițiat în tainele Tale, căci mintea mea este disproporționată față de a Ta, dar vreau să înțeleg o fracțiune neînsemnată din adevărul Tău, pe care-l meu inima iubeste si crede in Caut sa te inteleg Scolastică nu pentru a crede, ci cred pentru a te putea înţelege " Cu adevărat, acesta este programul lui Anselm: să arunce lumina raţiunii asupra a ceea ce este deja în credinţă de aici şi dovezile existenţei lui Dumnezeu, o încercare să înțelegem de ce Cuvântul lui Dumnezeu s-a întrupat, de ce Dumnezeu este una din trei persoane și cum libertatea se încadrează în predestinația divină În acest context, sunt de înțeles cele două afirmații ale sale de sinteză: fid es quaerens intellectum u credo ut intelligam: "Credința cere înțelegere" și "Cred pentru a înțelege" Adevărul credinței nu este un produs al rafinamentelor raționale, el rămâne punctul de plecare și desăvârșire, stâlpul unei construcții raționale Rațiunea articulează adevărul credinței, împreună formează un ansamblu minunat, o bază exactă și de neclintit, unde există o corespondență între limbaj, gândire și realitate, lucruri și nume Conceptele corespund realității, iar însuși mesajul primului către al doilea este o mișcare complet obiectivă În fața noastră se află doctrina realistă a universalelor: conceptele de bunătate, înțelepciune, ființă, natură corespund realității onteologice; activitatea cognitivă a minții este justificată de participarea sa la întruchiparea ideilor universale arhetipale în realitate Este clar că realismul acestei ramuri platonice de filosofie are un accent teologic, pentru că căutarea rațională în mișcarea ei logică pornește din credință, dezvăluindu-i conținutul și evidențiind conexiunile interne Călugărul Gaunilon, după ce a pus sub semnul întrebării teoria realistă a conceptului, și-a forțat profesorul să ajungă la înțelegerea limitei credinței ca fundație Și-a îndreptat argumentele către cei aflați pe calea credinței, resemnat cu faptul că nu a fost ascultat de prostul biblic Anselm dsDoaaa (pesetas) Că Dumnezeu există cu adevărat De aceea, Doamne, Cel ce dai înțelegere credinței! Dă-mi, în măsura în care consideri că este util pentru mine, să înțeleg că ești, așa cum credem noi; și că Tu ești exact ceea ce credem noi Credem că Tu ești ceva mai mare decât nimic nu poate fi conceput Anselm d'Aosta Sau poate că nu există o asemenea esență, întrucât nebunul a spus în inima lui: "Nu există Dumnezeu"? Dar chiar și acest nebun însuși înțelege ce spun eu când aude: "ceva mai mult decât ceea ce nu poate fi conceput"; și că nu înțelege ce este Căci un lucru este dacă lucrul este în minte și altul este dacă mintea îl gândește ca ceea ce este Astfel, când un pictor plănuiește ceea ce are de făcut, are ceva în minte; cu toate acestea, el nu se gândește la ceea ce nu a făcut încă ca ceea ce este Astfel, chiar și nebunul menționat mai sus este silit să admită că măcar în minte există ceva mai mult decât nu se poate concepe nimic mai mult; căci când aude aceste cuvinte, le înțelege, și ceea ce înțeleg ei este în înțelegere Dar ceea ce nu poate fi conceput nimic mai mare nu poate fi în nici un fel numai în rațiune Căci dacă are ființă numai în minte, atunci se poate presupune că are ființă în fapte; și asta este deja mai mult decât să ai ființă numai în minte Deci, dacă acela, mai mult decât nimic nu poate fi conceput, are existență numai în rațiune, atunci același lucru, mai mult decât nimic nu poate fi conceput, este în același timp acela, mai mult decât poate fi conceput ceva; ceea ce evident nu poate fi Prin urmare, dincolo de orice îndoială, ceva mai mare decât ceea ce nimic nu poate fi conceput există atât în minte, cât și în faptă Faptul că inexistența lui Dumnezeu este imposibil de conceput Acela, a cărui inexistență poate fi gândită, nu este Dumnezeu Cele de mai sus sunt adevărate într-o asemenea măsură încât inexistența acestei entități este imposibil de conceput Căci ceva este de conceput, care nici măcar nu poate fi crezut că nu este, și asta este mai mult decât dacă se poate crede că nu este Căci dacă ceea ce, peste care nu mai poate fi conceput nimic, poate fi gândit ca ceva ce nu există, rezultă că același lucru, peste care nimic nu poate fi conceput, nu este acela, peste care nimic nu poate fi conceput; și aceasta este o contradicție clară Deci, într-adevăr, există ceva mai mare decât nimic nu poate fi conceput și, mai mult, în așa fel încât să fie imposibil de conceput inexistența lui Și tu ești, Doamne, Dumnezeul nostru! Astfel, Doamne, Dumnezeul meu, Tu posezi ființa atât de adevărată, încât inexistența Ta nu poate fi concepută Așa ar trebui să fie: dacă o minte ar putea concepe ceva mai perfect decât Tine, creația s-ar ridica deasupra Creatorului și s-ar judeca pe El, ceea ce este foarte contrar rațiunii Mai mult decât atât, orice altceva, în afară de Tine singur, poate fi considerat ca inexistent; deci tu singur ai Scolastică mânca ființă în sensul cel mai adevărat și în cea mai mare măsură, atâta timp cât orice alt lucru nu este atât de adevărat și, prin urmare, are mai puțină ființă în sine Așadar, de ce a spus nebunul în inima lui: "Nu există Dumnezeu", dacă este atât de înțeles de sine pentru fiecare spirit rațional încât Tu, în comparație cu toate, posedați ființa în cea mai mare măsură? De ce, dacă nu pentru că este un prost și un nebun? Cum s-a întâmplat ca un nebun să spună în inima lui ceva care nici măcar nu poate fi conceput Într-adevăr, cum poate un nebun să spună în inima lui ceea ce nici măcar nu poate fi conceput? Sau cum a putut să nu înțeleagă ce a spus în inima lui? La urma urmei, a spune în inimi și a gândi este unul și același lucru Iată o contradicție: a gândit cu adevărat, de îndată ce a spus în inimile sale: și nu a spus în inimă, de îndată ce nu a gândit Dar poți să spui în inima ta și să gândești în moduri diferite Un lucru este să gândești un lucru gândind enunțul care îl denotă; este o altă chestiune să înțelegem lucrul în sine ca atare În primul mod se poate crede că nu există Dumnezeu, dar în al doilea mod este imposibil Cel care înțelege ce sunt focul și apa nu poate spune: "Focul este apă" ținând cont de lucrurile în sine, deși poate face acest lucru ținând cont de vorbire La fel, cel care înțelege ce este Dumnezeu nu poate crede că nu există Dumnezeu, chiar dacă rostește aceste cuvinte în inimile sale, recurgând la expresia exterioară sau făcându-se fără ea Căci Dumnezeu este ceea ce nu poate fi conceput nimic mai mare Cine înțelege bine acest lucru, în orice caz înțelege că, după proprietățile ființei Sale, inexistența lui Dumnezeu nici măcar nu poate fi concepută Îți mulțumesc, bunule Doamne, îți mulțumesc, pentru ceea ce am crezut înainte, primind credință de la Tine, acum înțeleg, primind iluminare de la Tine Și acum, chiar dacă nu aș fi vrut să cred că Tu ești, nu m-aș putea abține să nu înțeleg că așa este Despre lumina inexpugnabilă în care locuiește Dumnezeu Cu adevărat, Doamne, această lumină neapropiată în care locuiești; cu adevărat, nu există nimic care să-l pătrundă și să Te vadă în ea Cu adevărat, nu-l văd, căci este prea strălucitor pentru mine; și totuși tot ceea ce văd, văd în ea, așa cum un ochi slab vede tot ce vede în lumina soarelui, deși nu poate privi soarele însuși Mintea mea nu poate să se apropie de ea, ceea ce este prea strălucitor, incapabil să o prindă, nu tu Anselm d'Aosta poartă ochiul sufletului meu privind continuu în el; strălucește cu strălucire, biruiește cu spațialitate, suprimă cu imensitate, rușinește cu plinătate, o, lumină înaltă și inexpugnabilă! O, plin, o, fericit Adevăr! Cât de departe ești de mine, care sunt atât de aproape de Tine! Cât de detașat ești de privirea mea, în timp ce eu sunt atât de expus la a Ta! Fără îndoială, ești complet aici, dar eu nu Te văd În Tine "mă mișc și sunt" (Faptele Apostolilor, , ), și nu mă pot apropia de Tine Tu ești în mine și în jurul meu, dar eu nu Te simt ( Timotei, , ) Reflecție asupra demnității și situației condiției umane Trezește-te, suflete al meu, trezește-te; intensifică-ți spiritul, stârnește-ți sentimentele, alungă lenea uitării tale distrugătoare, aplică zel pentru mântuirea ta! "Să facem", zice Domnul, "un om după chipul și asemănarea noastră" (Geneza : ) Dacă o astfel de rostire a Creatorului nu te obligă să te trezești, dacă o asemenea favoare nespusă cu care ești onorat nu te face să aprinzi dragoste pentru El, atunci ce pot să spun? Ar trebui să te spun că dormi? Sau poate mort? Acordați o atenție deosebită la ceea ce înseamnă a fi creat după chipul și asemănarea lui Dumnezeu În aceasta ți s-a dat o dulce garanție a reflecției evlavioase, pentru a-ți exercita gândurile asupra ei Să știi că una este o asemănare, cealaltă este o imagine De exemplu, un cal sau un taur poate fi un fel de persoană, în timp ce imaginea unei persoane nu este dată nimănui, cu excepția unei persoane Un bărbat mănâncă, și un cal mănâncă - acesta este un fel de asemănare și comunitate între ei Nimeni nu va reproduce imaginea umană, cu excepția poate unei alte persoane din aceeași rasă Prin urmare, imaginea este mai mare decât asemănarea Putem fi asemenea lui Dumnezeu dacă, văzând cât de bun este El, încercăm să fim buni; dacă, știind cât de drept este El, ne străduim să fim drepți; dacă contemplăm cât de milostiv este El, să ne aplicăm toată puterea la faptele de milă Dar cum rămâne cu imaginea Lui? Mai gandeste-te Dumnezeu Își aduce aminte pentru totdeauna de Sine, Se înțelege pe Sine, Se iubește pe Sine Însuși Așadar, și tu te vei împărtăși de chipul Lui dacă, după puterea ta slabă, vei aduce aminte neîncetat de Dumnezeu, Îl înțelegi pe Dumnezeu, Îl iubești pe Dumnezeu; căci în acest caz te vei strădui să faci același lucru pe care îl face Dumnezeu Dar de ce Scolastică Te numesc făcut după chipul lui Dumnezeu, dacă, după mărturia apostolului, ești chiar chipul lui Dumnezeu? "Omul", spune apostolul, "nu trebuie să-și acopere capul, căci el este chipul și slava lui Dumnezeu" Corinteni : scoala din Chartres Tradiții și inovații Vorbind de școala Chartres, ne referim la centrul cultural al secolului XII cu un singur nucleu doctrinar Faima sa se întoarce la episcopul Fulbert, care a murit în Deja în secolul al XII-lea, școala a fost decorată cu numele lor de către frații Bernard și Thierry de Chartres, Guillaume din Conches, care s-au dedicat studiului culturii antice clasice, în special Platon Era un fel de umanism de tipul celor patru elemente (gramatică, retorică, matematică și astronomie), din care s-au tras toate stimulentele posibile pentru a reflecta asupra adevărurilor creștine Din această școală a venit Gilbert de Porretan (decedat în ), pe care E Gilson l-a numit cea mai puternică minte speculativă a secolului al XII-lea Dacă Abelard a fost un logician de neîntrecut, atunci Gilbert ca metafizician a depășit gloria lui Abelard El a reînviat conceptul aristotelic de formă în analiza sa chiar înainte ca ideile lui Avicenna să pătrundă în Europa Spre deosebire de profesorul său Bernard, Gilbert pledează pentru o metafizică a concretului, orientată spre garanții ale autonomiei ontologice a concretului Școala din Chartres este interesantă pentru evoluțiile sale originale, de exemplu, în lucrarea lui Marcian Capella "Despre nunta lui Mercur și a filologiei" Sunt cunoscute și scrierile sale despre probleme de aritmetică, geometrie și astronomie Cunoscută este imaginea lui Bernard, cel mai strălucit platonician al timpului său, reflecțiile sale asupra "giganților antici" și "noilor pitici" *Cit Citat din: Monumentele literaturii latine medievale din secolele X-XII M : Nauka, , p - scoala din Chartres Titanii, desigur, sunt musculoși și dezvoltați, în timp ce noi, piticii, stăm pe umeri și, prin urmare, vedem mai departe (cu condiția să nu cerem să coborâm) Prin urmare, este de datoria noastră să studiem moștenirea lor dezvoltându-i impulsurile El nu se obosește să sublinieze exclusivitatea lumii antice, a cărei înțelegere este cheia progresului istoric al cunoașterii Cele trei arte într-o perspectivă religioasă Cultul celor trei grații în aplicarea lor practică în cadrul scolasticii se găsește în Metalologiconul lui John of Salisbury, unde el amintește de prelegerile lui Bernard, care a explicat figurile gramaticale și ornamentele retorice în legătură cu alte domenii ale cunoașterii, credinței și moralității Vorbind despre gramatica scolasticii, trebuie remarcat faptul că numele, în conformitate cu spiritul platonismului, exprima însăși natura obiectului desemnat Mai mult, există o analogie perfectă între universul lucrurilor și universul numelor, ambele provin din lumea ideilor Aceasta înseamnă că diferite formulări gramaticale sunt asociate cu pâlpâirea semnificațiilor, cu grade diferite de participare a lucrurilor numite în procesul de îmbunătățire De exemplu, în trecerea de la substantivul abstract "puritate" la verbul "albire" și apoi la adjectivul "alb", Bernard vede participarea ideii până la dispariția ei Coborând spre senzual, ideea se sărăcă, se murdărește, se întunecă După cum puteți vedea, aceasta este o experiență de recitire a lui Platon dintr-o perspectivă gramaticală Guillaume de Conches era convins, de altfel, că ignoranța gramaticală și lipsa de informații lingvistice duc la analfabetismul filozofic ГІ ° "PL o p Ilatovskiy nume M Davy a remarcat odată că "a vorbi despre școala Chartres înseamnă a continua să vorbim despre Platon" Cea mai citită lucrare a lui Platon la școală a fost dialogul "Timaeus", în care sunt multe judecăți despre sufletul filozofului, deosebit de apropiate de creștinism și importante pentru înțelegerea, în special, a poveștii biblice despre crearea lumii în cartea "Geneza" Aceasta a fost prima încercare de a lega fizica cu teologia prin quadrivium-ul științelor A fost întreprinsă de fratele lui Bernard Scolastică Thierry de Chartres (mort în jurul anului ) Lucrarea sa despre cele șapte arte libere a fost în același timp un comentariu asupra Bibliei Pe baza cărții biblice Geneza și Timaeus al lui Platon, Thierry introduce două principii ale lucrurilor - Dumnezeu ca principiu al unității și materia ca principiu al pluralității În spiritul lui Platon, el interpretează materia nu ca coevală (precum Dumnezeu), ci mai degrabă într-un mod pitagoreic, ca pornind de la unul și revenind la unul Aici creștinizarea neoplatonismului este evidentă Thierry interpretează afirmația din Exod că "Dumnezeu a creat cerul și pământul" ca fiind creația lui Dumnezeu a patru elemente materiale, dintre care două - focul și aerul - sunt trimise la cer și în jos - apa și pământul În mod similar, se construiește o cosmologie mecanico-matematică, ale cărei principii se extind și în lumea biologică Doctrina conform căreia materia este formată din particule elementare și teoria curgerii, care explica mișcarea forțată a corpurilor (avea să fie adoptată mai târziu de occamiști), vorbesc despre maturitatea științifică a școlii de la Chartres Importanța acestui episod în istoria științei medievale este subliniată de rafinamentul extraordinar al gândirii (știința scolastică târzie și-a pierdut adesea echilibrul în aceste tranziții subtile), precum și de organizarea mai mult decât severă a tuturor cunoștințelor pe bază și sub auspiciile filozofiei și teologiei Farmecul fantastic al lui "Timaeus" era încă simțit ca ceva nou, iar comprehensibilitatea rațională a cosmosului nu a provocat nicio îngrijorare dogmatică, în orice caz, dureros de exagerată Pe de altă parte, vigilența destul de justificată nu a dispărut niciodată din orizontul cercetării științifice Naturalismul școlii de la Chartres a fost în slujba conceptului biblic pentru a-i clarifica tezele De exemplu, în teza despre Treimea Divină, una din trei persoane, materia a acţionat ca creată de Tatăl din nimic; Fiul lui Dumnezeu, sau Înțelepciunea Divină, este cauza formală; iar Duhul Sfânt, Sufletul Lumii Platonic, este cauza supremă Aceeași atenție acordată științelor naturii, nu subordonate, dar în concordanță cu proiectul teologic, a marcat opera lui Guillaume de Conches (mort în jurul anului ) La obiecțiile conform cărora atribuie autonomie cosmosului atât de mult încât Dumnezeu nu are ce face în el, teologul a răspuns: "Dimpotrivă, înălțăm puterea lui Dumnezeu, căci lui Dumnezeu îi atribuim puterea creației atât de puternică că a creat corpuri, inclusiv corpul uman, cu propria sa natură- Scoala Sfantul Victor forta naturala Așadar, contrazicem cu adevărat Sfânta Scriptură când explicăm cum a fost creat ceea ce spune că a fost creat? Unii, ignorând forțele naturale, vor să ne împiedice în cercetarea noastră, înlocuindu-ne cu ceilalți parteneri ai lor în ignoranță Totuși, declarăm că în orice și întotdeauna este demn să căutăm raționalitatea, adică o bază rezonabilă În concluzie, este oportun să remarcăm că Școala din Chartres se caracterizează printr-o atenție deosebită acordată filosofiei naturale, în contextul ei găsim înțelegerea maximă a încântătoarei creații a Treimii Scoala Sfantul Victor "Didaskalikon" de Hugh de Sfântul Victor și Știință Înființată de Guillaume de Champeau, școala de la abația Saint-Victor a canoanelor augustiniene din Paris a devenit la începutul secolului al XII-lea un centru plin de viață al căutărilor mistice religioase Dacă școala de la Chartres a pedalat pe aspectele științifice și culturale ale filosofiei, atunci școala Saint-Victorian s-a concentrat pe rugăciune, contemplare divină, în raport cu care totul este funcțional Misticismul și cultura sunt unite programatic - așa este crezul lui Hugh de Saint-Victor, un reprezentant strălucit al școlii sale (s-a născut în Saxonia în , a murit în ) "De sacramentis Cristianae fidei" ("Despre sacramentele credinței creștine"), "Epitime in philosophiam" ("O scurtă digresiune în filozofie"), "Comentarii la "Ierarhia cerească" a lui Pseudo-Dionisie" și "Didascalicon" în șapte cărți - acestea sunt principalele lucrări ale sale Ultima lucrare este remarcabilă prin completitudine și caracter sistematic În structura sa și armonia metodologică, "Didaskalikon" a devenit un model pentru așa-numitele "Sume" ulterioare, adică rezumarea și ordonarea lucrărilor de cunoștințe științifice Întemeierea ei este formată din textele Apocalipsei și scrierile Părinților Bisericii, printre care Augustin, Dionisie, Ieronim, Grigorie cel Mare, Casian Nici autorii antici nu sunt uitați În exegeza sa (interpretarea textelor biblice), Hugh se străduiește să evite subiectivismul, fie că este vorba de alegorism superficial sau de literalism, ceea ce este și mai rău Scolastică După Sfântul Pavel, el repetă: "Scrisoarea ucide, duhul dă viață" Este nevoie de istorie, adică de notoria "scrisoare", deși în sine nu are o mare importanță, totuși nu poate fi neglijată Este ca literele alfabetului: dacă vrei să fii scriitor, dacă vrei să studiezi natura fiecăruia Textele sacre nu rezistă interpretărilor literale; scrisoarea ucide "Spun asta", scrie Hugh în Didaskalikon, "nu pentru a tăia aripile cuiva care ia asta pentru propria sa plăcere, ci doar pentru a-i avertiza pe cei care urmează doar sensul literal: este imposibil să avansezi pe această cale fără făcând o greșeală " Oarecum aparte este interesul său inițial de neînțeles pentru artele "mecanice" Vorbim despre meșteșuguri de țesut, meșteșuguri cu arme, navigație, agricultură, vânătoare, conservarea alimentelor și chiar artă teatrală Cu toate acestea, în curând privirea lui devine limpede pentru noi, surprinzând contururile unei noi vieți, rurale și urbane Ne aflăm brusc în fața unei noi științe, care este ocupată să reflecteze asupra economiei burgheze emergente Mintea teoretizantă a teologului nu se pierde nicio clipă în faţa vastului panorama care dă naştere unui discurs filosofic diferit Înalta sa apreciere a mecanicii - să remarcăm, ca artă - este motivată de convingerea că aceasta corespunde situației actuale Așa cum etica ne îndeamnă să acțiuni de câștig-câștig, așa cum fizica ne echipează cu instrumente eficiente pentru înțelegerea lumii, așa nimic nu este mai util în nevoile noastre zilnice decât artele mecanice "Didaskalikoi" și filozofie Ideea principală a acestei lucrări enciclopedice se bazează pe ideea lumii ca semn al unei realități invizibile "Două imagini sunt date unei persoane care este capabilă să se îndrepte către adevăruri intangibile: imaginea naturii și imaginea harului Prima este un aspect al lumii în care trăim, a doua este Cuvântul întrupat Dar nici una nici celălalt nu este adus la ultima înţelegere de ce acest spectacol magnific al naturii trebuie să aibă propriul său dramaturg, ele nu pot lumina ochii contemplativului cu o lumină invizibilă Lumea nu epuizează adevărul de înţeles Făcând explicite granițele cunoașterii filozofice, Hugo subliniază caracterul de neînlocuit și caracterul fundamental al activității autoconstituitoare a minții, gata să urce până la ultimul vârf "Lumea întreagă", răsună Sfântul Paul Hugo, "este ceva ca o carte, Scoala Sfantul Victor scris de degetul lui Dumnezeu " Imensitatea creatului este un semn al atotputerniciei Sale, frumusețea universului confirmă înțelepciunea Sa, scopul suprem al lumii vorbește despre bunătatea Sa infinită Observațiile psihologice ale lui Hugh de Sfântul Victor sunt inspirate de înțelegerea augustiniană a esenței eului și a sufletului uman Omul, după Hugo, este o făptură care cunoaște, și cunoaște cu toată certitudinea, în care nu există nici un grăunte de îndoială, el însuși și ființa lui, trupul său, la care ființa sa nu este reductibilă Toate acestea înseamnă că omul este un spirit curat, iar acest spirit nu este de veacuri, ci a fost creat Omul face legătura între lumea senzuală și Dumnezeu, aparținând în trup celui dintâi, iar în spirit celui de-al doilea Sufletul nu este doar "eu", ci un singur principiu spiritual și nemuritor care formează esența personalității umane Acest "eu" are trei ochi: oculus camis, oculus rationis, oculus contemplativus (ochiul corporal, ochiul mental, ochiul contemplativ) Cu ajutorul primului, vede lumea senzorială, în urma căreia avem, după Hugh, senzații și imagini, aceasta este o punte aruncată de la corp la spirit Cu ajutorul celui de-al doilea ochi, sufletul, descoperind prezența Divină în sine, înțelege lumea, creează știința ("știința") În cele din urmă, cu ajutorul celui de-al treilea ochi, ea urcă la Dumnezeu și contemplă Frumusețea curată Cunoașterea cu trei ochi corespunde structurii triple a obiectului, de unde cele trei sfere și trei niveluri de înțelegere: ) cogitatio - o vedere superficială și aproximativă a lucrurilor, evenimentelor; ) meditatio - într-un anumit sens, reflecție eliberată; ) contemplatio - intuiție profundă și înțelegătoare, precum și gândire extrem de intensă "Didascalikon" și misticism Atât științele seculare (cultivate după propriile metode), cât și știința sacră sunt subordonate teologiei și, prin urmare, misticismului Se cuvine aici să subliniem structura ierarhică a realității; partea inferioară a treptelor scării este biruită de rațiune, partea superioară de credință Există lucruri care sunt esențial raționale și, prin urmare, inteligibile de minte și numai de minte: în formule matematice, principii logice și dialectică Există o a doua serie de lucruri și probabilitățile lor corespunzătoare de adevăruri, care sunt legi istorice; aici mintea cooperează cu credința, în sfârșit, sunt lucruri supra-raționale, adică depășind rațiunea în dimensiunea lor, acesta este un obiect specific și unic al credinței În co Scolastică În acțiunile concertate ale rațiunii și credinței, superioritatea acesteia din urmă este evidentă ca desăvârșire a tuturor eforturilor umane, la care participă și puterea divină În această ultimă urcare, omul interior se dezvăluie ca o imagine a Treimii în tainele rugăciunii și ale contemplației Este bine, după Hugo, că Dumnezeu este prezentat ca fiind misterios, iar dacă se dezvăluie doar parțial, atunci doar pentru ca inima omului să nu se usuce, să nu dispere în căutarea ei Scoțianul Richard (mort în ) a adâncit ideea vieții mistice devenind succesorul lui Hugh și priorul Școlii Sf Victor Potrivit acestui neoplatonist mistic, dacă credința spune că există un singur Dumnezeu, etern și necreat, că Dumnezeu este unul din trei persoane; dacă mintea caută și nu găsește temeiuri rezonabile pentru credință într-o lume în schimbare și trecătoare, atunci mistica vine în ajutor, plecând de la "cogitatio", găsește ceea ce caută în "contemplare", în contemplare Pregătit de asceză, întărit în virtute, sufletul se dizolvă în Dumnezeu Deplasându-se de-a lungul nivelurilor contemplației, ea se extinde, depășindu-se pe sine pentru a fi transformată în Dumnezeu Momentul misterios al școlii Sfântului Victor a pătruns toate cercetările științifice, filozofice și teologice, simbolizând punctul culminant al vieții intelectuale și morale Pierre Abelard Viața și scrierile Abelard este figura cea mai reprezentativă a secolului al XII-lea, întrucât Anselm d * Aosta este Mont Blanc din secolul al XI-lea La opera lui ajungem inevitabil atunci când căutăm sursa istorică a tehnologiei, metoda prin care marile școli universitare din secolul al XII-lea au obținut cea mai completă sinteză teologică Viața lui a fost plină de suferință, iar scrierile sale abundă cu enzime critice, noi indicații metodologice "Panta necunoscută a Evului Mediu - Evul Mediu al căilor necălcate, un dezbatetor și un inovator", a numit Abelard A Crocco În structuri culturale închise și imobile, scheme tradiționale riguroase Pierre Abelard a încercat să facă o gaură pentru a da dezvoltare și viață nouă studiilor umaniste "Istoria necazurilor mele" a lui Abelard este o autobiografie cu un profil istoric, neobișnuit de uman, plin de viață, incitantă S-a născut la Le Palais, lângă Nantes, în Fiu de militar, a adoptat de la tatăl său dragostea pentru literatură, a studiat cu Roscelin, Guillaume de Champeau la Paris și Anselm la Lana Dar elevul nostru blând a rămas adesea nemulțumit de prelegerile pe care le-a auzit, în special despre natura universalelor și aplicarea lor dialectică I s-a spus că era un student intenționat, iar Anselm din Lahn a spus mai târziu despre el că "strălucitul asistent avea o limbă ascuțită, totuși, concepte proaste și gânduri goale Era ca un foc: aprins, umplea camera de fum, dar nu l-a luminat că, fiind în umbra lui, nu ne-am găsit liniște pentru noi înșine Dar când a început discuția despre prelegerile sale, mulți dintre cei mai puternici studenți ai săi s-au indignat zgomotos " După încercări repetate de a-și deschide propria școală, a reușit totuși să o facă pe dealul Sf Genevieve din Paris A fost un adevărat triumf, școala s-a umplut rapid de elevi-admiratori În - , a condus departamentul școlii Notre Dame, din care s-a născut în curând Universitatea franceză liberă, un puternic centru de cultură seculară și spirituală, sub acoperișul căruia au început să se adună minți tinere înzestrate din toată Europa Povestea dramatică a iubirii sale pentru tânăra Eloise aparține aceleiași perioade, în al cărei final trist a luat tonsura, iar el s-a călugărit La Sinodul de la Soissons din au fost condamnate tezele sale referitoare la misterul Sfintei Treimi, iar la Sinodul de la Sens din au fost respinse și alte prevederi referitoare la logica și rolul rațiunii în studiul adevărurilor creștine Îndreptându-se să apeleze la papă cu speranța unei evaluări mai echilibrate a opiniilor sale, acesta, obosit și epuizat, face o oprire la Clui, unde întâlnește căldura primire a călugărului Pierre Aici, în momentul rugăciunii concentrate, moartea îl depășește Acest lucru s-a întâmplat în Pe mormântul lui Abelard din Paraclet, călugărul Pierre a rostit un epitaf: "Socrate francez, cel mai mare Platon din Occident, Aristotel modern, marele dezbatetor și dialectician al tuturor timpurilor, conducătorul minților, un geniu cu mai multe fațete, subtil și perspicace; el a biruit totul cu puterea rațiunii și cu un cuvânt priceput - așa a fost Abelard" Scolastică Când, douăzeci de ani mai târziu, Eloise a murit, în împlinirea ultimei ei voințe, a fost înmormântată în același mormânt cu cel de care soarta a despărțit-o Catalogul de cărți al filosofului neliniștit este împărțit în trei sectoare: logică, teologie, etică "Glose literare" (comentarii la Boethius, Porfirie etc ), "Introduceri dialectice", "Dialectica" etc "Teologia creștină", "Introducere în teologie" Trebuie remarcat că Abelard a fost cel care a folosit primul termenul "teologie" în sensul "sintezei doctrinei creștine" Înaintea lui, inclusiv a lui Augustin, termenul însemna o reflectare păgână sau filozofică a Divinului Lucrarea metodologică "Da și Nu" cuprinde maximele Părinților Bisericii și ale Sfintei Scripturi asupra a de probleme teologice "Cunoaște-te pe tine însuți", "Dialog între un filozof, un evreu și un creștin" etc În plus, autobiografia sa, corespondența cu Eloise și "Poezia" nu lasă nicio îndoială că Abelard este un mare scriitor al epocii sale "Îndoială" și "reguli de anchetă" Stimulul care trezește căutarea științifică, studiul care duce la adevăr, după Abelard, este îndoiala Această formulă subliniază natura problematică a gândirii, atât filozofică, cât și teologică Cu toate acestea, îndoiala este doar punctul de plecare al studiului - nu ar trebui absolutizată Vorbim de cale, de îndoială metodică, de control critic constant, de verificare a textului, indiferent ce - filosof, Sfântul Părinte sau Sfintele Scripturi Dar cum să depășești îndoiala, să ieși din contradicții și să te apropii de adevăr? Prima regulă este de a supune textul analizei, aflând sensul termenilor în toate nuanțele lor istorice și lingvistice "Înțelegerea textului", scrie Abelard în Da și Nu, "poate fi împiedicată de utilizarea neobișnuită a termenilor, precum și de variabilitatea și polisemia acestora Analiza ar trebui să stabilească motivele acestei variații în legătură cu circumstanțele textului, precum și motivele care l-au determinat pe autor să exprime acest text anume, care este "proprietatea sa lingvistică" A doua regulă este de a stabili în mod clar autenticitatea textului atât în raport cu autorul, cât și cu substituțiile și interpolările aleatorii Pierre Abelard A treia regulă este de a verifica textele dubioase comparându-le cu textele autentice din întregul corp de lucrări ale autorului În același timp, este important să nu se confunde opiniile aduse cu punctul de vedere personal al autorului și, ceea ce nu trebuie uitat, este inacceptabil să interpretăm ca soluție ceea ce autorul pune doar ca o problemă, o ipoteză Este clar că acestea sunt norme generale critico-exegetice ale cercetării științifice, deși Abelard este convins că aplicarea lor corectă nu garantează întotdeauna înțelegerea sensului textelor sacre Fără a abandona niciodată unghiul critic, trebuie să ne amintim și să recunoaștem limitele minții noastre în discursul teologic, lăsând loc autorității tradiției, a cărei necondiționalitate este inviolabilă Dialectica și funcțiile ei Abelard este înclinat să deosebească dialectica de sofism, o formă degenerativă de discurs, deoarece pretinde că explică tot ce există cu argumente slabe și în verbiajul său discreditează dialectica, sfințită de autoritatea bisericii Dialectica, în înțelegerea sa, mai degrabă logica, construită în spiritul clasic, este un instrument indispensabil într-o situație de dispută Ajută la separarea adevăratului de fals, deoarece în sens formal-logic stabilește regulile de bază ale discursului științific Nu putem, spune Abelard, să respingem atacurile ereticilor și necredincioșilor decât dacă învățăm să le răsturnăm obiecțiile expunând sofismele și asigurând triumful adevărului asupra doctrinelor false prin argumente invincibile Dialectica analizează termenii limbii, găsindu-le semnificațiile și funcțiile de corespondență cu lucrurile desemnate, modul în care aceștia intră în structura discursului Dialectica apare astfel ca "scientia sermocinalis", o filozofie a limbajului care stabilește relația dintre xox et res, dintre nume și lucruri și invers Acest lucru este necesar pentru a preveni discuțiile despre inexistent sau puțin cunoscut, nu înainte, ci după o due diligence Controlul asupra conexiunii semantice a termenilor cu realitatea, notati prin obiecte, este prima dintre sarcinile dialecticii Problema universalelor, potrivit lui Abelard, este piatra ei de încercare Scolastică Este important să aprofundăm și să rezolvăm cu competență problema "res et xox" (lucru și nume) pentru a menține un echilibru între pozițiile eronate ale realismului exagerat și nominalismului, fragmentarismului Radicalul, care crede fără măsură în obiectivitatea universalelor, zboară în jos, căci pierde realitatea separatului și a individului Cel care nu vede pădurea pentru copaci, având încredere doar într-un singur, cade în empirism, al cărui păcat este descriptivitatea slabă Abelard depășește un astfel de dualism radical afirmând realismul critic Aceasta înseamnă că universalele sunt conceptele discursului mental, exprimate în formă orală, care se întoarce la natura abstractă a minții noastre și dă naștere unui fel de "intelect" al lucrurilor, adică lucrurile însele dobândesc funcția de a denota "statut comun" al unei pluralități de subiecți De aceea, universalele nu sunt formule verbale goale, ci categorii logico-lingvistice valoroase care formează o punte între lumea gândirii și lumea ființei În orizontul regulilor logice și al realismului moderat, sarcina dialecticii este văzută la fel de firească ca și știința supravegherii vigilente asupra oricui scrie sau citește, supraveghere care avertizează asupra pericolelor atât din stânga, cât și din dreapta (un fel de controlor de trafic) pe o trecere de pod îngustă) Dialectica trebuie să arate posibilitățile unei sinteze productive care să păstreze autenticitatea doctrinară, adică fidelitatea față de teoria de bază "Rația" și rolul său în teologie Abelard ridică rolul dialecticii, pentru că încrederea în regulile ei logice concretizează posibilitățile raționalității (rațiunii), potența sa speculativă efectivă, dacă știe să se abțină de la extreme și acuzații frivole Cultivând dialectica, Abelard cultivă raționalitatea Raportul apare ca un fel de înțelegere critică a tezelor, afirmațiilor și acceptarea lor nu prin forța autorității care le propune, ci numai pe baza conținutului intern al conștiinței și a argumentelor sale în auto-susținerea lor Mintea dialectică sau critică este o minte interesantă care este în continuă căutare Răspândirea și aplicarea rațiunii în toate sferele de practică nu a însemnat pentru Abelard să diminueze autoritatea Scripturii, deși contemporanii au perceput adesea acest lucru ca pe o desacralizare a adevărurilor creștine El credea că între mintea umană și Logosul Divin există loc pentru un raport critic Eloise, care împărtășea poziția iubitului ei Pierre Abelard leneș, a scris că fără această raționalitate, Biblia este ca o oglindă în fața orbilor Nu pentru blasfemie, ci pentru o mai bună înțelegere a adevărurilor creștine, Abelard a șlefuit marginea raportului Scopul minții este să devină ca Logosul Divin Conștientă de limitele sale, mintea este capabilă să înțeleagă niște adevăruri creștine care par absurde Rațiunea nu absoarbe credința; dimpotrivă, credința include rațiunea Discursul filozofic nu înlocuiește teologic, ci îl face acceptabil, promovează asimilarea Abelard împărtășește două concepte - a înțelege și a accepta Primul se realizează cu ajutorul raportului și al credinței, al doilea este un dar divin Ea coboară asupra celor a căror inimă este deschisă către Har și misterele sale Rațiunea este necesară, întrucât repetarea mecanică a formulelor sacre nu este credință, ci nesolicitantă și necritică, care umilește credinciosul Harul, "donum Dei", este necesar pentru fuziunea conștiinței cu adevărurile superioare, ca garanție a nedepărtării ei de Dumnezeu Este clar că un orizont mai larg este disponibil la ratio decât fides (credința), dar după Abelard, opoziția lor este imposibilă, dimpotrivă, continuitatea este necesară El însuși, profesorul nostru de curte, a fost un simbol al continuității între înțelepciunea antică (în care platonismul era un fel de pre-revelație) și creștinism Principiile fundamentale ale etnicei Viața morală Abelard dedică tratatul "Cunoaște-te pe tine însuți", unde nu-și ascunde simpatiile socratice Această lucrare cea mai filozofică (și în același timp logică) a sa arată în mod clar că centrul acțiunilor și intențiilor unei persoane este conștiința sa Este imposibil, după părerea lui, să numim voința însăși sau dorința însăși păcat, păcatul, mai degrabă, se naște din consimțământul conștiinței cu voința sau dorința Planul instinctiv al vieții umane trebuie separat de conștient și rațional Înclinațiile, impulsurile, dorințele naturale apar spontan, sunt "date" pentru minte Inițiativa subiectului, intențiile și proiecțiile sale - doar ele sunt morale în sensul propriu "Nu este un păcat să dorești o femeie, dar este un păcat să te joci cu instinctele; dorința sexuală nu este un păcat, ci un consimțământ condamnabil dat poftei", spune Abelard Scolastică Accentul pus pe momentul intenționat ca factor determinant în viața morală are un triplu scop Prima țintă poate fi definită ca interiorizarea vieții morale, cultivarea capacității de a se concentra asupra stărilor interne ale sufletului, care dau naștere la bine și la rău Aici s-a pronunțat împotriva așa-zisei etici legaliste, destul de comună în secolul al XII-lea, codificată în "Cartea pedepselor" Aceasta este casuistica notorie, unde sunt descrise toate păcatele și ceea ce se datorează fiecăruia dintre ele O astfel de tipologie de fapte rele, descriptivă în exterior, după Abelard, dezorientează o persoană, privându-l de inițiativa spirituală Valoarea teoriei intenționale a lui Abelard constă tocmai în a sublinia pericolul reducerii planului moral al acțiunilor la forma lor exterioară, acolo unde spațiul interior se îngustează până la dispariție Cel de-al doilea scop al lui Abelard a fost să arate că corpul nostru nu este practic infectat cu vicii (poftă, lăcomie etc ), prezența răului în noi nu este inevitabilă și, prin urmare, nu există niciun motiv să disprețuim viața pământească Structurile corpului, pasiunile și înclinațiile umane nu poartă păcatul în sine, nu există nicio legătură fatală între păcat și voință Pierre Abelard pune sub semnul întrebării teoria antropologică a dualismului, care a evaluat pesimist abilitățile umane El îi revine persoanei toată responsabilitatea pentru inițiativele și acțiunile sale Al treilea punct îl găsim în contrast între abordarea abelariană și cea comună: atât atunci, cât și astăzi, prejudiciul evaluărilor pur judecătoase ale comportamentului este evident, căutarea țapilor ispășitori în absența completă a înțelegerii intențiilor și scopurilor acțiunilor Mulți oameni, a spus Abelard, au tendința de a judeca după ce se află la suprafață, fără a se deranja cu întrebări inutile, ce se ascunde în spatele ei, nevăzând motivația din spatele acțiunii Numai Dumnezeu, care nu cunoaște atât acțiunile, ci conducătorul spiritual al acțiunilor, evaluează cu adevărat intențiile și vinovăția noastră, pedepsind cu o judecată dreaptă și inconfundabilă Întrucât legea imanentă absolută a moralității, după Abelard, este constituită de conștiința individuală, etica sa este uneori numită subiectivistă În realitate, acest lucru nu este în întregime adevărat Pentru el, interiorizarea vieții morale nu este un scop în sine, ci este dată întotdeauna în elaborarea unui plan moral obiectiv, adică este dată pe fondul "lex divina" (Legea divină) deja cunoscută S U A Dacă moralitatea reală a unui act este determinată din interior, atunci regula și măsura adecvării sale sunt determinate de o sursă divină Peter Lombard "Înțeleg să cred" Dacă gândul lui Anselm din epilog ar fi sunat ca "Cred ca să înțeleg", atunci pentru Abelard era mai corect - "Înțeleg pentru a crede" Logica sau dialectica este o știință autonomă, ceea ce înseamnă că și filosofia este rațională Totuși, sfârșitul căii filozofice este Dumnezeu Rația nu este un slujitor al teologiei, pentru că se dezvoltă independent, elaborând instrumentele și scopurile sale Dar, în cele din urmă, creațiile minții servesc pentru a înțelege mai bine adevărurile credinței Pentru ambii filozofi, Revelația Divină este cea care conferă conținut minții Totuși, Abelard, spre deosebire de mulți dintre contemporanii săi, nu credea că rațiunea este capabilă să ofere definiții exhaustive Toate argumentele filozofilor, teologilor, Părinților Bisericii sunt opiniile lor, mai mult sau mai puțin autoritare, dar niciodată definitive De aici conflictele nesfârșite cu autoritățile Bisericii Important este că disputele exegetice aprofundează înțelegerea problemelor, dar nu le blochează Studii "gramaticale" și "dialectică" În secolele IX-XII au fost cultivate așa-numitele studii "gramaticale" Intrarea în lumea semnelor lingvistice a fost scopul școlii de la Chartres, pentru care problema vox et rx, corelarea numelor și lucrurilor, a fost una dintre cele centrale Prin urmare, pe bună dreptate, Ioan de Salisbury, un student al lui Bernard de Chartres, a declarat că "gramatica este leagănul oricărei filosofii" Trecerea lenta de la auctoritas (autoritate) la ratio (rațiune), care a avut loc nu fără participarea gramatologilor, a fost însoțită de o reacție zgomotoasă de protest a tradiționaliștilor, pentru care cuvântul Bibliei sau al Părinților Bisericii era inviolabil în sfințenia, o normă necondiționată de viață și nu un instrument de manipulări gramaticale profane Sfântul Petru Damiani ( - ) spunea că cel care a început aceste studii a fost diavolul "Sentențe" de Peter Lombard Secolul al XII-lea a devenit secolul sistematizărilor teologice, al căutării unei anumite unităţi în expunerea adevărurilor creştine în cadrul doctrinei catolice Asa numitul / Scolastică date "sume" sau "propoziții" Au intrat în uz ca enciclopediile, deoarece accesul la manuscrise era dificil din motive evidente Dintre aceste "sume", "Sentile" lui Peter Lombard au avut o importanță fundamentală pentru cultura filosofică medievală, devenind subiectul a numeroase comentarii Peter Lombard s-a născut lângă Novara După ce și-a început studiile la Bologna, le-a continuat la Paris, la școala Saint-Victor În a început să predea la școala catedralei, în îl găsim deja episcop al Parisului, totuși, un an mai târziu, în , a murit Pe lângă Comentariul la Epistola Sfântului Pavel și Comentariul la Psalmi, el a scris în - celebrele sale cărți de Sentință Prima carte tratează tema lui Dumnezeu, una din trei persoane Al doilea este despre Dumnezeu Creatorul, har și păcatul originar Al treilea este dedicat întrupării, tema întrupării, virtuților și poruncilor Al patrulea este despre secrete, moarte și Judecata de Apoi Acesta este, după cum vedem, un compendiu al doctrinei creștine întocmit pe baza Sfintei Scripturi și a tradițiilor patristice Printre autoritățile bisericești: Augustin, Ilary, Ambrozie, Ieronim, Grigore cel Mare, Casiodor, Isidor, Beda și Boethius Deseori citată este Despre credința ortodoxă a lui Ioan Damaschin, o lucrare tradusă în latină în de Burgundia din Pisa În lucrările lui Petru găsim ideile școlii Saint-Victorian și Abelard Asemenea lui Hugo, Petru este convins că Dumnezeu nu ar putea crea nimic mai bun decât această lume (altfel se gândea Abelard) Nu trebuie să ne gândim la Peter ca la un gânditor original, dar compilațiile sale au absorbit absolut toate tendințele anterioare În plus, comentariile sale se disting printr-un excelent simț al echilibrului El recunoaște toate drepturile rațiunii, dar nu ajunge niciodată în punctul de a-i subordona credința Poate că acest simț al proporției a fost motivul succesului incredibil al lui Maxim Potrivit lui Petru de Lombard, din creat trebuie inevitabil să venim la Dumnezeu În trăsăturile lucrurilor înseși, vedem o reflectare a Sfintei Treimi - în formele lor, unitate, ordine Libertatea sufletului nostru aparține atât minții, cât și voinței Voința este liberă, căci poate alege între una și alta Rațiunea este și ea liberă, judecă, acționează ca un arbitru, pentru că voința nu este întotdeauna rezonabilă în alegerea dintre bine și rău Este doar alegerea Ioan de Salisbury pentru că nu există constrângere în raport cu rațiunea și voința, care văd și evaluează independent De aceea, pedeapsa pentru un act păcătos și păcatul însuși este un rău real pentru o persoană Și, prin urmare, o persoană care alege binele, are inevitabil nevoie de harul divin, care este întotdeauna fără cauză și dezinteresat, pentru că este în afara logicii umane Poate că acest lucru i-a dat lui Walter din Sf Victor motive să-l numească pe Petru "dialectian periculos", în ciuda simțului său al proporției Cu toate acestea, în , Consiliul Pontifical a recunoscut poziția lui Petru ca fiind corespunzătoare spiritului creștinismului Ioan din Salisbury: Limitele rațiunii și autoritatea credinței O figură caracteristică pentru a doua jumătate a secolului al XII-lea a fost Ioan de Salisbury S-a născut în Anglia în jurul anului , dar a urmat școala Sfântul Victor din Paris El se considera un student al lui Abelard: "În genunchi, am preluat de la el informațiile inițiale referitoare la arta logică și am absorbit cu nerăbdare tot ce ieșea de pe buzele lui", își amintește el După câțiva ani petrecuți la curtea papală, s-a întors în patria sa, unde a devenit secretarul arhiepiscopului de Canterbury, Thomas Becket, căruia i-a dedicat Metalogikon și Polycraticus Lupta dintre Becket și Henric al II-lea s-a încheiat, așa cum se întâmpla adesea, cu măcelul episcopului Ioan a trebuit să se întoarcă în Franța, unde a murit patru ani mai târziu în grad de episcop de Chartres, în Cititor al lui Cicero, cunoscător al logicii și temelor aristotelice, a fost un apărător pasionat al educației umaniste Cu aceeași pasiune, Ioan i-a criticat pe jumătate cunoscători, pe jumătate ignoranți, colporti ai pseudo-culturii, care lăsau să zboare în vânt frunzele ofilite ale cuvintelor, la fel de zadarnice ca autorii înșiși "Utilitatea artei verbale este direct proporțională cu gradul de cunoștințe avansate", a spus John Sarcina logicii nu este să vorbească inactiv despre definiții și universale, ci să echipeze fiecare ramură a cunoașterii cu instrumente logice Nefiind sceptic, John a apreciat foarte mult așa-numitul criteriu al probabilității cunoașterii, despre care Cicero a vorbit mult Probabilismul, orientarea către probabil, dar nu absolut, așa cum spune, asigură atât împotriva verbiajului, cât și împotriva dogmatismului "Prefer să mă îndoiesc de tot și de toată lumea cu academicieni decât să vin cu definiții importante despre ceea ce rămâne ascuns Scolastică clar și de neînțeles", a scris Ioan Este clar că creștinii învățați și-au simțit apropierea de reținerea academicilor, deoarece plinătatea cunoașterii universalității ființei este dată numai lui Dumnezeu; o persoană trebuie să se străduiască cu rațiune și credință să înțeleagă totul la dispoziția lui, dar au și curajul să admită existența unor probleme care depășesc dimensiunea minții sale Acestea din urmă includ întrebări despre originea sufletului, providența, șansa și liberul arbitru, problema infinitității numerelor și divizibilitatea infinitului, problema universalelor și altele asemenea John este departe de a crede că aceste probleme nu sunt supuse discuției, el vorbește doar despre lipsa de sens a soluțiilor și definițiilor absolute în aceste cazuri Aluzia la separarea adevărurilor ale rațiunii și adevărurile credinței aveau să se cristalizeze ulterior într-una dintre trăsăturile caracteristice scolasticii engleze Părerile politice ale diplomatului bisericesc Ioan de Salisbury sunt formulate în lucrarea "Polycraticus" Societatea are un suflet (autoritatea Bisericii) și un trup (societatea civilă) Autoritatea civilă este subordonată celei bisericești în conformitate cu o lege obiectivă, al cărei temelie și garant este Dumnezeu Când această ordine obiectivă a lucrurilor este încălcată, cel care o încalcă devine un tiran În acest caz, neascultarea față de tiran nu este doar legală, dar uciderea lui este justificată O lege este o lege numai atunci când întruchipează voința de dreptate și adevăr Imparțialitatea - legea lui Dumnezeu - cere ca din punct de vedere legal oamenii să fie egali în circumstanțe egale, astfel încât fiecare să-și ia cuvenitul Există legi, după Ioan, care au valoare veșnică, sunt obligatorii pentru toate popoarele și pentru toate timpurile Există nenumărați lingușitori obsechiosi care, pentru a câștiga favoarea, sunt gata să-l scoată pe monarh în afara legii Totuși, citim în Polikratika, autoritatea conducătorului este datoare autorității legii și nu invers Încălcarea legii duce la o pedeapsă binemeritată, un tiran merită soarta unui tiran Capitolul optsprezece DUCENTO ȘI MARILE ORGANIZAȚII ALE RATIUNII ȘI CREDINȚEI Situație politică și culturală Situația politico-socială și instituțiile bisericești Epoca de aur a teologiei și filosofiei a fost epoca Ducento (de la încoace) Un rol important l-au jucat universitățile, ordinele monahale ale franciscanilor și dominicanilor, care luau putere Scrierile filozofice, nu fără ajutorul lor, au pătruns în pături sociale largi Noua literatură introduce din nou fizica și metafizica lui Aristotel, a cărei versiune originală abia acum devine cunoscută În sens socio-politic, aceasta este o perioadă a comunelor mature și a unei burghezii în creștere Încercarea lui Frederic al II-lea de a restabili imperiul a eșuat: rezistența principatelor autonome a fost puternică Teocrația papală, condusă de Inocențiu al III-lea, a încălcat deplinătatea puterii Credința catolică a pătruns în toate păturile sociale ale societății occidentale A fost și o perioadă de criză în lumea islamică, al cărei moment a fost căderea Constantinopolului sub atacul cruciaților în A început un dialog cultural Instituțiile bisericești au fost completate cu două ordine influente - dominicane și franciscane Spre deosebire de ordinele monahale din secolele trecute, călugării din perioada în cauză nu s-au ascuns în deșerturi și peșteri, ci și-au desfășurat activitățile chiar în orașe Mănăstirile au devenit uneori centre ale vieții economice, religioase și culturale; asceții i-au condamnat, cerând severitatea vieții și nelacomia, dar era imposibil să oprească noile mișcări Scolastică Aristotelismul din Avicena Avicenna: personalitate și scrieri Filosoful persan educat strălucit Avicenna (Ibn Sina) a introdus prima formă sistematică a aristotelismului teologilor și savanților europeni de la începutul secolului al XI-lea S-a născut la periferia Buharei în și a murit lângă Amadan în Multe dintre lucrările sale au fost traduse în latină în a doua jumătate a secolului al XII-lea Cea mai faimoasă lucrare "Cartea vindecării" în optsprezece volume a inclus "Logica", "Retorică", "Poetică", "Fizica" (în opt părți, a șasea a fost cartea "Despre suflet") și "Metafizică" pe care l-a finalizat deja în Dominic Gundisalvi în Toledo Aceasta a fost prima sinteză speculativă grandioasă în cadrul culturii clasice, care a dat un impuls puternic dezvoltării filozofiei occidentale A devenit comentariul autorizat asupra filozofiei aristotelice în întregime, în plus, cel mai bun și chiar singurul Ciudat, dar Stagirite cu greu l-ar recunoaște pe Avicenna drept discipolul său credincios Dar poate că această infidelitate în sine - zâmbetul ironic al istoriei - a jucat alături de succesul lui Avicenna În fața privirii aspre a unui creștin, două lucruri erau în umbră: părerea lui Aristotel despre originea lucrurilor și a lumii și despre Dumnezeu Laconismul sau pur și simplu tăcerea stagiritului pe aceste probleme în prezentarea lui Avicenna a făcut extrem de ușor integrarea lui Aristotel în teodicea neoplatonică Într-adevăr, nu se poate să nu remarce prăjirea neoplatonică a aristotelismului lui Avicenna, de altfel, cu trăsături ale religiei islamice O asemenea simbioză curioasă nu a provocat nici cea mai mică jenă și a fost acceptată cu entuziasm de mediul creștin european: neoplatonismul anticilor fusese deja asimilat de patristică, iar islamul avea multe adevăruri în comun cu creștinismul Fiind posibil și necesar Din vasta moștenire literară a marelui persan în intervalul de la medicină la logică, de la fizică la muzică, de la ezoterism la religie, vom evidenția doar acele teze care au fost Aristotelismul din Avicena preluat de Toma d'Aquino şi Duns Scotus Să-i spunem condiționat "Avicenna latină" În primul rând, Avicenna distinge ființa de esență Primul este concret, al doilea este abstract De exemplu, oamenii sunt ființe, dar umanitatea și umanitatea formează deja o esență Primul există ca fapt, al doilea preexistă, pentru că "este" lucrurilor - "ceul" (quid est) este autosuficient, adică nu are legătură nici cu existența, nici cu inexistența, sau cu necesitate sau posibilitate "Equinitas est tantum equinitas" - ens u essentia (existența este una, esența este alta, nereductibilă în sine la prima) Pentru a înțelege ce este real, necesarul trebuie să fie distins de posibil Existenta cu adevarat sub forma unui fapt, care nu ar putea fi, se numeste posibil existent, deoarece nu are in sine fundamentul fiintei Neapărat existent există întotdeauna și nu poate decât să existe, pentru că se fundamentează și se justifică Acesta este Dumnezeu, într-un mod firesc, el este separat de lume, posibil și efectiv existent "A fi necesar", a scris Avicenna, "este unic și, prin urmare, inițial, este cauza principală și primul principiu este clar că tot ceea ce este în afara esenței sale autosuficiente este posibil doar în raport cu existența sa, şi deci cauzal Acesta este motivul pentru care un lanţ de lucruri condiţionate cauzal va duce la un existent în mod necesar Logica generației și influența lui Avicenna Deci, care este relația dintre lume și Dumnezeu? Care este relația dintre libertate și necesitate, este o emanație sau o creație? În răspunsurile lui Avicenna la aceste întrebări se poate observa influența atât a lui Aristotel, cât și a neoplatonismului Tot ceea ce există în lume este atât posibil, cât și necesar: este posibil, deoarece actualitatea existenței sale nu decurge în întregime și complet din esența ei, ci este și necesar, pentru că Dumnezeu, căruia îi datorează existența, nu poate acţiona altfel decât conform naturii Dumnezeu, înțeles în termeni aristotelici ca gândire despre gândire, generează în mod necesar prima minte, principiul inteligibil, din care descinde a doua, a treia minte Aici este evidentă influența neoplatonică: zece pași, unde fiecare este cauza imediată a celui de dedesubt Scolastică A zecea forță rațională, spre deosebire de altele, nu generează o nouă realitate, ci afectează lumea pământească, aflându-se sub al nouălea cer lunar atât ontologic cât și epistemologic Din punct de vedere ontologic, acesta este începutul multiplicității și variabilității, structurând lumea sublunară în materie și formă, individualizând tot ce este pământesc În fața noastră se află ceva asemănător compoziției hilomorfe a lui Aristotel, regândită în mod neoplatonic Ceea ce dă formele primei materie a lumii sublunare este a zecea forță rațională, iar printre formele ei se numără suflete nemuritoare dizolvate în corpuri Din punct de vedere epistemologic, această minte asigură trecerea de la potență la act, de la starea pasivă a intelectului la acțiunea conștientă a individului Același lucru se întâmplă prin iradierea originalului (datorită căruia există un intelect obișnuit) prin abstractizarea realității cu ajutorul conceptelor universale (intelectul activ), precum și prin ascensiunea intelectului individual la cel mai înalt, care este accesibil datorită complexității ultime numai aleșilor (intelectul sfânt) În toate aceste contacte cu cel mai înalt, singurul intelect activ, individualitatea umană și principiul personal rămân intacte Ideile lui Avicenna au avut o influență notabilă asupra lui Toma de Aquino (separarea în ființă și esență), Bonaventure (multiplicitatea formelor individuale, forme spirituale, senzuale și vegetative), Duns Scotus (teoria esențelor) Totuși, pe lângă tezele individuale, putem vorbi despre soarta fericită a învățăturilor lui Ibn Sina, deoarece cu greu a fost primul care a încercat să armonizeze filosofia aristotelică cu islamul, așadar, în ochii creștinilor, cu unele teze creștine fundamentale , distrugând astfel prejudecata cu privire la incompatibilitatea lor Acest succes, ca o busolă, a fost orientat către încercările ulterioare de a găsi un nou spațiu dialogic Aristotelismul lui Averroes Figura și scrierile Dacă pentru Avicenna nu a existat nicio problemă specială a compatibilității aristotelismului cu adevărurile credinței islamice, atunci lucrurile au arătat diferit pentru Averroes "Discursul său care judecă legătura dintre religie și filozofie" a trecut neobservat de epoca sa Averroes a încercat să clarifice granițele cunoașterii și ale credinței, în timp ce credința sa în puterile minții este de așa natură încât granițele aproape că dispar Argumentele rezonabile îl conduc la convingerea eternității lumii și la negarea nemuririi sufletului individual Este clar că aceste teze nu au putut decât să provoace dispute aprige și reacții din partea autorităților bisericești Filosoful s-a născut la Cordoba în (în inima Spaniei musulmane, unde timp de opt secole cultura arabă, mai mult filozofică decât științifică și literară, a cunoscut poate cea mai fructuoasă perioadă a dezvoltării sale) Averroes a fost avocat, medic și, în același timp, este extraordinar de faimos ca comentator al lui Aristotel, care a transmis gânditorilor din Evul Mediu târziu probleme metafizice de un nivel înalt fără precedent A fost numit chiar "zeul comentariului" Averroes a lăsat trei tipuri de comentarii: "Comentariu de mijloc" (o parafrază liberă a textelor fără legătură strânsă), "Comentariu mare" (despre "Fizică", "Metafizică", "Despre suflet", "Pe cer" și "Primul Analytics", unde textul comenta de la paragraf la paragraf) Aici se ceartă cu Avicenna și cu interpretarea sa, crezând că timp de de ani nimeni nu a înțeles că în tot ceea ce spunea Aristotel nu este nimic întâmplător, nedemn de atenție Nu este uimitor că toate acestea sunt combinate într-o singură persoană! Mai târziu, Dante avea să-și exprime această părere cu celebra formulă: "Profesorul celor care știu" "Marele Comentariu" a fost extrem de popular, deși alte lucrări ale lui Averroes (tratate "Despre legătura dintre religie și filozofie", "Despre legătura omului cu o minte activă", "Eternitatea lumii") au trecut de contemporani Odată favorizat de atenția monarhilor, gânditorul a căzut în dizgrație și a murit în Maroc în Scolastică Primatul filosofiei și eternitatea lumii Convins de adevărul aristotelismului, Averroes strânge cu scrupulozitate bucăţică şi bucată diamantele înţelepciunii stagiritului, arătând că filosofia nu este doar independentă de teologie şi religie, ci are privilegiul de a deţine adevărul "Teoria lui Aristotel", spune el, coincide cu cel mai înalt adevăr, "Aristotel însuși a fost trimis la noi de Providența Divină, pentru că datorită lui știm tot ce este disponibil cunoașterii Apărându-se de acuzațiile de necredință, el a subliniat că diferențele dintre filosofi nu sunt aceleași cu cele dintre teologi, primii decurg din interpretări diferite, cei din urmă din discrepanța dintre principiile esențiale negate de unii și apărate de alții În astfel de dispute este mai bine să luăm de partea filosofilor, căci nu se poate, fiind o ființă rațională, să renunțe la dreptul natural de a folosi rațiunea proprie Dacă este adevărat că atât filosofia, cât și religia învață adevărul, atunci diferențele dintre ele nu pot viza principalul lucru În cazul unui contrast, este necesar să se interpreteze textul religios în lumina cerințelor rațiunii, deoarece adevărul este unul și este rezonabil Nu există un adevăr dublu și că doar unul este reprezentat în Coran prin simboluri imperfecte, deoarece este adaptat minții celor mediocri și ignoranți, doar filosofia în toată severitatea ei își dă expresia adecvată Spre deosebire de Avicenna, Averroes subliniază că mașina cu mișcare perpetuă și motoarele cerești, fiind forțe inteligibile, reflectă, gândindu-se la sine, punând totul în mișcare ca cauze finale, dar nu acționând Mișcarea care asigură unitatea universului este eternă și, prin natura sa finală, duce la perfecțiune Această teză despre eternitatea universului se încadrează în înțelegerea aristotelică a lui Dumnezeu ca gândire despre gândire, adică activitate eternă și necesară Unitatea inteligenței umane Tezele despre primatul filosofiei și eternitatea lumii trebuie completate cu o a treia teză despre unitatea ideală a intelectului potențial Numai lui Averroes este înclinat să-i atribuie nemurirea, de care intelectul individului este lipsit De fapt, suntem capabili să formulăm principii universale, nu datorită începutului individual din noi, care în cele din urmă este o formă corporală, ci datorită apartenenței noastre la universal De aceea Aristotel Aristotepismul lui Averroes vorbește despre intelect ca fiind separat, nepasional, neschimbător Dacă ar fi individualizat, atunci i-ar fi ordonat calea către universal și, prin urmare, către cunoaștere Astfel, umanitatea este unită în raționalitatea sa, nu amestecată cu materia Deci, de unde un singur muritor știe ceva? Și în ce sens se poate vorbi despre cunoașterea individuală? Intelectul posibil cunoaște în procesul de trecere de la potență la acțiune, motiv pentru care are întotdeauna nevoie de mintea divină, care, fiind mereu activă, îi îndeamnă pe alții să fie activi Asemenea luminii, spune Averroes, care pune în mișcare tot ceea ce există potențial, mintea pune în acțiune totul ideal, în măsura în care inteligența materială o poate accepta Cu toate acestea, intelectul activ nu acționează direct asupra intelectului potențial, ci prinde rădăcini prin fantezie și imaginație, a căror sensibilitate ne permite să acceptăm doar forme potențiale de universale Această imaginație senzuală, care este influențată de intelectul divin, fiind complet individuală, este cunoașterea individuală senzuală Totuși, aceasta este doar cunoașterea potențialelor universale, a căror actualizare este posibilă cu participarea intelectului divin, care influențează intelectul potențial al omului, care este același pentru toate creaturile umane și, devenind actual, el își dezvăluie unicitate, supraindividualitate și supramaterialitate Astfel, actul cognitiv al unei singure persoane este asociat simultan cu fantezia senzuală și supraindividualitatea universalului ca atare Este clar că aici Averroes încearcă să salveze cunoștințele care nu dispar odată cu moartea unei persoane, rămânând proprietatea întregii omeniri Este ceva asemănător cu lumea ideilor, sau lumea a treia, adică creațiile geniului uman, supraviețuind nouă, muritorilor, care, însumând cuceririle ulterioare, duc la o transformare treptată a inteligenței potențiale în actuală, unde istoria omenirii se termină Acest epilog mistic, despre care vorbesc învățăturile religioase, constă tocmai în actualizarea în agonie a intelectului potențial matur și contopirea lui cu Divinul, etern actual și perfect Consecințele tezei unității intelectului Am spus deja că propunerea despre inteligența posibilă și unitatea ei contrasta cu teza creștină despre Scolastică nemurirea individuală La urma urmei, dacă un posibil intelect nu este o parte a sufletului uman, ci doar periodic asociat cu acesta, atunci nemurirea apare ca o realitate supra-individuală Dante, care l-a lăudat foarte mult pe Averroes ca fiind un gigant printre comentatori, l-a pus la egalitate cu cei cărora "sufletul mort se întâmplă trupului" În acest demers, se pot distinge două interpretări - ascetică ca natură și materialist-hedonistă Activitatea vegetativ-senzorială este tipică pentru suflet ca formă a corpului Dar dacă pentru animale, spune Averroes, acest gen de activitate este ultima frontieră a dezvoltării organice, atunci la un om vegetativ-senzorial o altă activitate super-animală încolțiește către unitatea cu intelectul, ceea ce servește practica mistico-ascetică Între timp, tot ce este legat de pozitivitatea pământească este dat de el în cheie hedonistă Poziția naturalismului ne obligă să acceptăm ca adevărată teza despre dezintegrarea a tot ceea ce este individual cu moartea Și întrucât activitatea spirituală este supra-individuală, problema responsabilității personale a unei persoane atrase în agitația lumii nu mai este pe ordinea de zi Doctrina își pierde tonul chiar în fața ochilor noștri și, în schimb, apar argumente lente despre transformările eterne ale materiei, nașterea tuturor acelorași forme ici și colo, despre un proces ciclic monoton, o persoană în el este doar un fenomen episodic Primele condamnări ale aristotelismului Noua renaștere a dezbaterii scolastice a făcut evidentă necesitatea unei lecturi mai atente a textelor aristotelice, precum și a tezelor creștine În regulamentul universitar din găsim un fel de interzicere a lecturilor publice ale "vechilor" lucrări ale lui Aristotel despre dialectică și logică, indiciu că "Metafizica" și "Fizica" sunt mai în ton cu spiritul vremurilor În cele din urmă, din ordinul lui Grigore al IX-lea în , lucrările aristotelice au fost retrase din programele universitare Motivul a fost o grevă studențească în apărarea Facultății de Arte și împotriva Facultății de Teologie, care a durat optsprezece luni Problema aristotelismului nu a fost omisă Interdicția a fost impusă până în momentul în care lucrările lui Aristotel aflate în circulație au fost corectate Cu toate acestea, acest lucru nu s-a făcut niciodată din cauza complexității sarcinii și a leneței membrilor comisiei Totuși, ceea ce nu s-a făcut prin ordin a fost real Moise Maimonide lyzat spontan în dezbaterile aprinse ale gânditorilor creştini Au fost identificate două căi: ) o înțelegere creștină a tezelor lui Aristotel, apropiată de text; ) asimilarea lui Aristotel prin prisma lui Augustin Prima este calea Sfântului Toma d'Aquino, a doua, a Sfântului Bonaventura; comună ambelor era căutarea armoniei rațiunii și credinței Albert cel Mare a fost profesorul lui Aquino, Alexandru de Galsky precede Bonaventura, despre care vor fi discutate mai târziu Moise Maimonide și filosofia evreiască Nu numai arabii au influențat gândirea științifică occidentală, ci și evreii Comunele evreiești împrăștiate în tot imperiul arab au căutat să rămână fidele tradiției (atât în problema monoteismului, cât și a ideii de creație din nimic) Religia evreiască, fundamental deloc străină arabului, a fost influențată de bogata cultură arabă, aflată în perioada de glorie Isaac Evreul (c - ), un medic din califii din Kayran, a devenit cunoscut în Occident pentru scrierile sale, unde ideile neoplatonice erau strâns împletite cu ideile medicale și fizice În secolul al XI-lea, evreul spaniol Ibn Gebirol, al cărui nume latin este Avicebron ( - / ), a devenit celebru pentru opera sa Dintre scolastici, era cunoscută cartea sa "Fons vitae" ("Sursa vieții"), scrisă în arabă și tradusă în latină de John Ibn Dahut și Dominic Gundisalvi Influența sa a fost ca și cum ar fi fost scrisă de un autor creștin Patosul său principal este în căutarea armoniei cu concluziile obținute în mod rezonabil (apropiate de neoplatonism) cu postulatele iudaismului Avicebron vede toate substanțele, cu excepția lui Dumnezeu, formate din materie și formă, inclusiv cele spirituale Această doctrină se numește universalism hileomorf Materia, ca și forma, este impregnată cu o voință irezistibilă de a se uni una cu cealaltă Creatorul Însuși promovează o astfel de atracție Toată ființa este îmbrățișată de trei forțe - materie și formă, pe de o parte, prima Esență - pe de altă parte și, în sfârșit, Voința - a treia forță dintre primele două Mai profund, mai rațional și, prin urmare, mai influent a fost conceptul lui Moise Maimonide ( - ) S-a născut în Kor Scolastică porumbel Obstrucționarea familiei Almohad l-a forțat să fugă din Spania în Maroc Apoi locuiește în Palestina, petrecându-și restul vieții la Cairo, făcând comerț cu pietre prețioase Aici i-a venit gloria unui filozof, teolog și medic El a putut să se dedice în întregime științei, devenind medicul de curte al sultanului Saladin Moise Maimonides este autorul cunoscutei lucrări "Un ghid pentru a ieși din dificultăți" În ea, el arată că rațiunea și credința doar la suprafață se exclud reciproc Poate o dovadă complet rezonabilă a existenței lui Dumnezeu, a unității ființei sale și a necorporalității Orice altceva, lumesc, nu are în sine temelia ființei sale, se referă la o altă ființă, o ființă necesară Maimonide nu îl susține pe Avicenna în teza sa despre eternitatea lumii, considerând ambiguă poziția lui Aristotel cu privire la această problemă În lumina conceptului de creație, există ceva mai înalt și mai mult decât necesar ființa în lumesc, altfel negăm libertatea lui Dumnezeu Cauza activă și finală a universului este Dumnezeu La fel ca Averroes, Maimonide susține că intelectul activ este unul și separat de mintea umană, aceasta din urmă având doar un intelect pasiv Acționând, oamenii se apropie de intelectul superior Nemurirea nu este destinul unui individ: după moarte, diferențele dintre oameni dispar, rămâne doar intelectul pur Omul este nemuritor, dar nu de unul singur, ci ca parte a unui intelect activ Tezele lui Maimonide au ieșit la suprafață de mai multe ori în tratatele scolastice, când clarificarea granițelor dintre teologie și filozofie a dus la punctul de coincidență absolută a acestora Cum au pătruns culturile greacă și arabă în vest Traducători și colegiu din Toledo În secolul al XI-lea, Occidentul a fost puternic influențat de cultura orientală Știința antică a fost păstrată în sânul culturii islamului, mahomedanii, după toate conturile, stăpâneau perfect arta guvernării și echipamentul militar sofisticat Cuvintele arabe de origine semitică au intrat ferm în lexicul occidental, de exemplu, "arsenal", "amiral", "tarif", "accident" și altele Prin traduceri în arabă, popoarele occidentale s-au întors la Traducători și colegiu din Toledo sursă noroioasă a culturii lor - la filozofia greacă S-a întâmplat așa În secolul al VIII-lea, sarazinii au purtat războaie de cucerire în Sicilia, dar când insula a căzut în mâinile normanzilor în secolul al XI-lea, situația s-a dovedit a fi cea mai favorabilă întâlnirii culturilor Un alt asemenea loc de întrepătrundere a ideilor a fost orașul Salerno Aici, încă din secolul al IX-lea, a înflorit o școală de medicină, locuitorii (inclusiv greci și evrei) au menținut legături strânse cu Orientul Constantin Africanul ( - ), originar din Tunisia, s-a stabilit la Salerno După câțiva ani în care a servit ca secretar al unui conchistador normand, s-a retras la o mănăstire, unde a tradus multe cărți din arabă în latină, inclusiv autori evrei (Isaac Evreul, de exemplu), care au scris în arabă și erau originari din nord Africa Chiar și atunci când au apărut traduceri mai precise ale lui Gerard de Cremona, traducerile lui Constantin nu și-au pierdut semnificația Arabii au cucerit și Spania (cu excepția Leon, Navarra, Aragon) Cu toate acestea, în , Alphonse al VI-lea, cu ajutorul lui Kid, a cucerit Toledo, al cărui nucleu era populația vorbitoare de arabă, unde erau și mulți evrei Astfel a început răspândirea sistematică a culturii arabe și grecești din Toledo Adelard Batsky ( - ), care a trăit în Spania și Sicilia, matematician prin propriile interese, a tradus în latină tratatul "Aritmetică" al persanului Al-Khwarizmi, de la care a intrat în uz denumirea numerică arabă, deși este mai degrabă de origine indiană E amuzant că autorul unei astfel de inovații grandioase, un om renascentist și medieval împreună, nu a putut număra (bani, probabil) Nu exista nici un obicei, nici un motiv pentru a stăpâni contul Cifrele arabe au intrat în uz destul de încet, iar cele latine erau încă familiare, formate din următoarele grupuri: zecile erau notate cu litera "X", sutele cu litera "C", miile - "M" În , Pascal, trimițându-și mașina de adăugare cancelarului Sager, a vorbit despre inconvenientul acestui tip de numărare Termenul "algoritm" în sine este asociat cu numele de Al-Khwarizmi (Al-Kho-Rezmi în latină va fi "Algoritm"!) Printre altele, Adelard a tradus din arabă lucrările lui Euclid, apropiind lumea latină de teoriile geometrice ale marelui grec În Spania a lucrat un alt traducător - Robert din Chester ( - ), care a tradus pentru prima dată Coranul în , apoi, în , un tratat de alchimie, în - "Algebra" de Al Khorezmi, precum și lucrările lui Aristotel Cu toate acestea, cel mai faimos Scolastică traducători a fost Gerard de Cremona ( - ) Timp de mulți ani, Gerard a predat arabă la Toledo, fiind el însuși creștin La Toledo, arhiepiscopul Raymond ( - ) a organizat așa-numitul colegiu al traducătorilor, printre care sunt cunoscute nume precum Dominic Gundisalvi, Ibn Dahut (Avendet), Ioan al Spaniei Dominic a tradus "Fizica" și zece cărți de "Metafizică" de Aristotel, "Metafizică" de Avicenna, "Filosofie" de Al-Ghazali, "Despre științe" de Al-Farabi și "Sursa vieții" de Avicebron Școala de traducători din Toledo a realizat o versiune în latină a nu mai puțin de de lucrări arabe Peru Gerard din Cremona deține traduceri ale Canonului medical al lui Avicenna, Almagestul lui Ptolemeu și mai multe lucrări de Al-Kindi A început să traducă versiunea arabă a "Analitică", "Fizică", "Despre cer și lume", "Despre origine și distrugere", "Meteorologie" de Aristotel, "Despre măsurarea cercului" de Arhimede, " Elemente" de Euclid, lucrările lui Galen, Hipocrate, Isaac Iudeea, tratate de alchimie Gabiri ( - ), de matematică și astronomie Al-Kindi ( - ), de optică Al-Ghazen ( - ), unde Ideea unei lentile oculare care refractă razele a fost formulată pentru prima dată, lucrările lui Al-Farabi (d ), evreul Messahal din Bagdad ( - ) și alții Pe la , Eugenio, un amiral din Palermo, a tradus din arabă optica lui Ptolemeu, deși se știe că era un expert în greacă Doisprezece ani mai devreme, Gerard Eugenio traducea din grecescul Almagest Această versiune a fost folosită până la sfârșitul secolului al XV-lea Comandat de Carol al Angliei, sicilianul, evreu de origine, Moses Faraki (d ) a tradus "Liber continens" - "Cartea cuprinzătoare" a lui Zachariah Razi, o antologie extinsă de tratate medicale grecești, siriace și arabe O vreme la Toledo a lucrat Michael Scott ( - ), care, după studii minuțioase la Padova, Bologna și Roma, s-a stabilit la curtea lui Frederic al II-lea El a tradus o carte despre astronomie a lui Al-Batraki din Sevilla (un alt nume este Alpetragius), care a anticipat multe idei copernicane Scott a introdus lumea latină în ideile lui Averroes, lucrările despre biologia lui Aristotel Prieten al lui Frederic al II-lea și dușman al Bisericii, se spune că ar fi practicat magia neagră Dante l-a plasat în al patrulea cerc al iadului între profeți și vrăjitori Era unul dintre cei, ar spune Dante, care știa să transforme magia într-un joc diabolic Albert cel Mare Deci, putem spune în concluzie că deja în prima treime a erei Ducento, o revizuire a vechilor versiuni ale operelor lui Aristotel, neoplatoniștii, Boethius a început, din adâncul vechii logici a crescut o nouă logică, formată din prima și a doua parte din "Analitică", "Subiecte" și "Refutări sofistice" " Publicarea de noi traduceri a fost însoțită de ample comentarii arabe A doua jumătate a secolului al XII-lea a fost marcată de răspândirea științei greco-arabe în Occident în toată independența ei față de tradiția creștină "Modul de înțelegere a realității, a naturii și a omului în ea era categoric diferit față de linia teologică a școlilor occidentale", notează C Vasoli Albert cel Mare Albert cel Mare: personalitate, scrieri și program de cercetare Unul dintre oamenii de știință străluciți ai facultății de teologie din Paris a fost dominicanul Albert, supranumit cel Mare datorită autorității sale neobișnuit de înaltă în timpul vieții Ducele Albert von Bolshted s-a născut după unele surse în , după altele în După trei ani de predare în comunitățile germane, devine asistent universitar la Paris Apoi este consilier al pontificatului, episcop la Regensburg A murit în la Köln Printre lucrările științifice ale lui Albert se numără "Despre plante", "Despre minerale", "Despre animale", "Metafizică", comentarii la "Etică", "Fizica" și "Politica" lui Aristotel, comentariu la "Sentințe" ale lui Peter Lombard, la "Liber de causis" ("Cartea cauzelor"), "Summa de creaturis" ("Suma creațiilor"), "De unitate intellectus contra averroistas" ("Despre unitatea rațiunii împotriva averroiștilor" ) Unul dintre meritele istorice ale lui Albert a fost introducerea aristotelismului, al cărui admirator înfocat, în contextul gândirii creștine Această mare misiune va fi continuată mai târziu de strălucitul său discipol Toma d'Aquino Datorită lui Albert, moștenirea lui Aristotel a apărut ca fiind necesară pentru asimilare și nu că, după ce s-a familiarizat cu ce, poate fi aruncată ca inutilă Aristotel și Augustin, după Albert, cele mai înalte două autorități ale filosofiei Scolastică și teologie, la care apelează constant Problema existenței lui Dumnezeu îl îngrijorează atât pe teolog, cât și pe filosof, dar căile, scopurile și rezultatele lor sunt diferite în toate Diferența dintre filozofie și teologie Diferența dintre cele două moduri de a-L cunoaște pe Dumnezeu - filozofic și teologic - rezumă Albert în cinci puncte ) Urmăm calea filozofică numai în lumina rațiunii; calea credinței este dincolo și mai presus de rațiune ) Filosofia se respinge de premisele care sunt direct evidente, în timp ce credința este însoțită de așa-numitul "lumen infusum", adică de lumină care umbrește mintea și îi deschide orizonturi invizibile dintr-o perspectivă diferită ) Filosofia în experiența ei decurge din creat, în timp ce credința - de la Dumnezeu, revelată în Apocalipsa ) Rațiunea nu înțelege ce este Dumnezeu, dar credința, în anumite limite, știe despre asta ) Filosofia este un proces teoretic, este clar că credința este intuitiv emoțională, întrucât plasează existența umană în spațiul iubirii pentru Dumnezeu Astfel, cunoașterea realității este dublă: lucrurile în sine formează obiectul filosofiei (Albert le numește "Res in se"), "Res ut beatificabilis" - tărâmul fericiților - este subiectul teologiei El împărtășește psihologia aristotelică a cunoașterii, în același timp, psihologia trinitară a sufletului lui Augustin, teologică și filozofică în același timp Vorbind despre misterul Sfintei Treimi, despre teoria creației, el recunoaște o soluție teologică atunci când un răspuns filosofic este imposibil: filosoful admite că începutul lumii nu s-ar putea autogenera, dar nu ajunge la ideea de creație Filosoful nu găsește argumente potrivite cu privire la întrebarea dacă lumea este eternă sau nu, sufletul este nemuritor sau nu Pentru teolog nu există nicio îndoială: lumea este creată, sufletul este individual și nemuritor Teologia nu caută motive filozofice, pentru că se bazează pe Revelație și iluminare, și nu pe rațiune La urma urmei, nu se poate vorbi despre Treime, întrupare și înviere ca despre mori, maluri și libelule Filosofii greci și teologii creștini Vorbind împotriva antiaristotelismului, Albert a subliniat că grecii, în special Aristotel, au dezvoltat tehnica celei mai subtile analize a sufletului, a potențialităților sale spirituale și a posibilităților senzuale, apoi Albert cel Mare a fost ultimul grad de aprofundare folosind principii raţionale Teologii au descoperit în suflet o nouă facultate și o realitate deosebită, un nou domeniu științific, pe care filozofii nici nu le bănuiau Acesta este ceea ce Augustin a numit "rația superioară", acea parte a sufletului care dă muncă nu științei, ci înțelepciunii Acesta din urmă își iese în sine atunci când razele noului soare cad asupra sufletului, luminând probleme care par a fi cunoscute într-un mod nou Aici ne confruntăm cu două tipuri diferite de cunoaștere - obișnuită și specifică, care este determinată de structura obiectului însuși Cunoașterea poate avea loc în contact direct cu un lucru, dar înainte de ideea de eternitate va fi deja diferit În primul caz, aceasta este mintea inferioară, cunoașterea obișnuită; în al doilea, mintea superioară, cunoașterea specifică Dacă da, atunci ce rost are controversa împotriva lui Aristotel? Dacă se poate vorbi de superioritatea lui Augustin asupra lui Aristotel, spune Albert, este în interpretarea minții superioare, dar în ceea ce privește mintea inferioară, atunci Aristotel rămâne aici un profesor de neîntrecut Având în vedere două aspecte ale realității și două planuri ale rațiunii, Albert arată că înțelepciunea se bazează pe o rațiune superioară sfințită de credință, iar "știința", știința, cuprinde lucrurile în sine la un nivel inferior în lumina cauzelor imediate Programul lui Albert a fost ca sinteza gândirii augustiniene să includă ceea ce a alimentat-o, gândirea greacă, al cărei apogeu era Aristotel Interes științific Albert nu s-a mulțumit cu sintetizarea problemelor care deveniseră deja clasice, dar a oferit o serie de observații originale asupra plantelor, mineralelor și animalelor Fiind unul dintre cei mai educați oameni ai timpului său, nu a respins din prag științele magico-astrologice care, de altfel, au câștigat prin el o influență incredibilă Respingând magia neagră, invocând forțele demonice care privează o persoană de libertatea sa, Albert a recunoscut pe deplin drepturile așa-numitei magii naturale, care mărturisește bunătatea infinită a inițiatorului a tot ceea ce îi unește voința În știință, credea el, trebuie să descoperim ce se poate întâmpla în ordinea naturală a lucrurilor din cauza unor cauze naturale interne În știință nu se poate avea încredere în ceea ce se spune, dar trebuie să cauți cauzele ultime ale lucrurilor naturale Orice Scolastică ar trebui pusă la îndoială o concluzie care vine în contradicție cu sentimentele noastre Studiul naturii trebuie să rămână în acord cu lucrurile concrete; studiul naturii în general este o cunoaștere aproximativă Este nevoie de mult timp și efort pentru a elimina defectele care decurg din diferența de unghiuri Experimentul trebuie să ia în considerare nu unul, ci mai multe moduri de a privi și posibilele circumstanțe până când se găsește o bază solidă de căutare Dovezile bazate pe dovezile simțului sunt mai de încredere decât raționamentul fără verificare experimentală - așa sunt convingerile lui Albert Toma d'Aquino Viața și scrierile Toma d'Aquino a fost cel mai mare scolastic, un geniu al metafizicii şi o minte admirabilă la scară Sistemul său logic lovește prin claritate transparentă și conexiuni organice Era mai mult un gânditor aristotelic decât un gânditor platonico-augustinian Tatăl său, italianul Landolfo, Contele de Aquino, și mama sa, normanda Teodora, locuiau în centrul Italiei (Lazio), când în s-a născut fiul lor Tommaso, sau Toma în greacă Și-a început educația la mănăstirea din Monte Cassino Starețul de la Monte Cassino a fost un important lord feudal, dar războaiele în curs dintre împărat și papă au transformat mănăstirea într-un loc trist și pustiu În curând îl vedem pe Thomas la Universitatea din Napoli, fondată de Frederic al II-lea Aici i-a cunoscut pe dominicani, iar noi forme de serviciu religios îl umplu de entuziasm În ciuda obiecțiilor din partea familiei sale, decizia sa de a deveni dominican rămâne neclintită Din până în a fost elevul lui Albert cel Mare Talentul metafizicianului capătă treptat amploare La Köln, și-a câștigat reputația de "bivol mut" pentru dispoziția sa tăcută și rezervată Se știe însă că după unul dintre discursurile sale, Albert, uluit de profunzimea și transparența gândirii elevului său, a exclamat: "Acest om tăcut, numit bivol, va răcni cândva ca să-l audă lumea întreagă!" Toma d'Aquino Când, în , maestrul-șef al ordinului a făcut o cerere pentru un tânăr asistent pentru o carieră academică la Paris, Albert, fără ezitare, a arătat spre Aquino Așa a început asaltul asupra culmilor muntoase ale cunoașterii: din până în a fost burlac "biblicus", din până în - burlac "sententiarius" Sunt cunoscute lucrările sale din această perioadă: comentarii la "Sentențe" lui Peter Lombard, "Despre ființă și esență", "Despre principiile naturii" Depășind multe obstacole, el, la fel ca Bonaventura, devine maestru în teologie și șef de catedra la Universitatea din Paris, unde predă din până în "Suma împotriva păgânilor" Apoi a început perioada rătăcirilor lui Toma (după tradiția ordinului) A vizitat cele mai mari universități din Köln, Bologna, Riga, Napoli, scriind comentarii la lucrările lui Pseudo-Dionisie, "Compendiu teologic", "Despre substanțele divizate" A doua oară este chemat la Paris, unde se luptă cu averroiştii şi oponenţii lui Aristotel, printre adversari s-a numărat şi Siger de Brabant Acolo scrie "Despre eternitatea lumii", "Despre unitatea intelectului teologic" și continuă grandioasa lucrare "Suma teologiei" începută la Roma, care nu a fost niciodată finalizată Nesemnificația și deșertăciunea a tot ceea ce este lumesc, inclusiv lucrarea lui, i-au fost descoperite lui Aquino în ajunul morții, în fața misterului ei de neînțeles și a așteptării unei întâlniri cu Dumnezeu La îndemnurile medicului și secretarului său, Reginald da Piperno, să nu mai lucreze, el a răspuns: "Non opossum, quia omnia quae scripsi videntur mihi paleae respectu eorum quae vidi et revelată sunt mihi" - "Nu pot, pentru că tot ceea ce am scris, mi se pare zadarnic în ceea ce privește ceea ce am văzut și ceea ce mi s-a revelat" La martie , în drum spre Lyon, Aquino a murit la vârsta de de ani Din ordinul Papei Grigore al X-lea, el urma să participe la lucrările Catedralei din Lyon Dar soarta a hotărât altfel Rațiune și credință, filozofie și teologie "Suma împotriva păgânilor" începe cu cuvintele lui Ilary de Poitiers: "Cunosc doar obligația mea față de Dumnezeu, principala datorie a Vieții mele, fiecare cuvânt și sentiment vorbesc doar despre El" Vorbi Scolastică despre om și lume este ponderală și semnificativă doar în contextul Revelației - poziția de plecare a lui Aquino Deci rațiunea și filozofia sunt praeambula fidei, preambulul credinței Este adevărat că în autonomia sa filosofia are o configurație definită, dar posibilitățile ei cognitive nu trebuie exagerate Ea trebuie să fie integrată în tărâmul sacrului Diferența dintre filozofie și teologie nu este că primul este ocupat de un lucru, al doilea de altul: ambele vorbesc despre Dumnezeu, om, lume Dar primul oferă o cunoaștere imperfectă a ceea ce teologia este capabilă să vorbească mai clar, ducând la mântuire Eșecul împărtășit de mulți, explică Thomas Gilson, este de a accepta că harul îi înnobilează moral pe oameni și de a nu accepta că Apocalipsa poate înnobila filosofia ca filozofie - nu există nicio logică într-o astfel de poziție Aceeași metafizică este câmpul continuității dintre Aristotel și Toma d'Aquino, puntea dintre conceptele despre lume înainte și după întruparea lui Hristos Prin urmare, credința desăvârșește rațiunea, iar teologia desăvârșește filosofia Harul nu înlocuiește, ci înnobilează natura Influența rectificativă a teologiei nu împinge filosofia din propria sa nișă Credința orientează mintea fără a o elimina pe aceasta din urmă Prin urmare, este necesară o filozofie corectă, pentru că atunci este posibilă o teologie eficientă Ca preambul al credinței, filosofia are autonomie necondiționată, deoarece instrumentele și metodele ei nu sunt asimilate de metodele și instrumentele teologice Teologia nu înlocuiește filozofia În "Suma împotriva neamurilor" Tomás de Aquino scrie: "Există unele adevăruri care depășesc oricât de puternică mintea, de exemplu: Dumnezeu este una, dar în trei persoane Alte adevăruri sunt destul de accesibile minții, de exemplu, că Dumnezeu există, că Dumnezeu este unul - și asemănător cu acesta" Primele trei cărți ale "Summei" sunt dedicate întrebărilor de al doilea tip, în al patrulea - doar adevărurile Apocalipsei Trebuie întotdeauna să pornim de la rațional, pentru că mintea știe să împace pe toți în universalitatea sa Prin urmare, un discurs mai complex, o adâncire teologică în natură, poate fi implantat în pământul adevărurilor comune tuturor Certându-te cu evreii, te poți baza pe Vechiul Testament Într-o luptă cu ereticii, se poate apela la întreaga Biblie Dar pe ce să te bazezi în disputele cu păgânii, dacă nu pe rațiune? Toma d'Aquino Prin urmare, fiind apologe, nu trebuie să pierdem din vedere faptul că rațiunea formează caracteristica noastră esențială: a nu o folosi înseamnă a nu-i respecta cerințele naturale O astfel de slăbire nu justifică nici măcar o referire la Atotputernicul Mai mult, încă din antichitate a existat un corpus filozofic ca rezultat al unui fel de gimnastică rațională: aceste fructe au devenit o parte organică a tradiției creștine În cele din urmă, Aquino este sigur, dependența radicală a omului de Dumnezeu nu îl privează de o autonomie relativă Și aici este necesar să păstrăm în pregătire de luptă întregul arsenal de mijloace ale rațiunii pure, potențialul cognitiv, pentru a-și face demn răspunsul la provocarea inițială "de a cunoaște și a domina lumea" Și dacă este adevărat că teologia nu înlocuiește filozofia, iar credința nu înlocuiește rațiunea, atunci este clar că aceasta este ultimul motiv și singurul izvor al adevărului Structura fundamentală a metafizicii În lucrarea timpurie a lui Thomas "Ființa și Esența" găsim premisele teoretice de bază din care va apărea apoi construcția filozofică A) Entitate logică "Ens", a fi, a fi, este conceptul fundamental pentru a desemna orice ca fiind existent Poate fi atât pur conceptual, logic și ceva real Împărțirea, nu se poate să nu vedem, subliniază că nu tot ceea ce este imaginabil există în realitate Deci, ens logic se exprimă prin verbul de legătură "a fi", conjugat sub toate formele Funcția sa este de a combina concepte Operăm cu verbul "a fi", exprimând legăturile dintre concepte adevărate, dacă acestea sunt conectate corect, dar asta nu indică existența conceptelor Dacă se spune că "afirmația este contradictorie" sau că "orbirea este în ochi", totul este adevărat, dar legătura "este" nu se referă la existența orbirii sau la afirmația Dar există oameni care afirmă ceva și lucruri despre care se fac declarații Există ochi care și-au pierdut funcția normală de a vedea, dar nu există așa ceva ca orbirea Cuvântul "orbire" folosește inteligența umană pentru a da un nume scurt faptului că nu toți ochii văd Prin urmare, nu vom ipostaza concepte și vom crede naiv că fiecare dintre ele corespunde cu ceva în realitate Scolastică În mod clar, aceasta este poziția realismului moderat, conform căreia caracterul universal al conceptelor provine din puterea abstractă a intelectului Numai individul este real, doar existentul separat Universalele, deși nu există în realitate, nu sunt totuși lipsite de o fundație reală, deoarece sunt derivate din aceasta Ridicându-se deasupra experienței senzoriale, intelectul ajunge la conceptul de universalitate; parțial exprimă activitatea lui abstractă, parțial este o expresie a realității însăși b) "Ens" este real Totul real, fie că este lumea, Dumnezeu, omul, sunt ființe existențiale A fi existent este atribuit atât lumii, cât și lui Dumnezeu, dar numai prin analogie, căci Dumnezeu este ființa însuși, iar lumea are ființă Doar în Dumnezeu ființa coincide cu esența, motiv pentru care se spune că acesta este un act pur, ființă autosuficientă Creatul are o existență, actualitatea o scoate din logic în ființa reală Două concepte - esența (essentia) și actus essendi (adus essendi) - esența și actul existențial - sunt cele care fac lucrurile diferite unele de altele Spre deosebire de Dumnezeu, în care ființa coincide cu esența, orice altceva gravitează doar spre ființă, adică înzestrat cu potențialul de a fi ("id quod potest essc" - "ceea ce poate fi") Toate acestea trebuie înțelese în așa fel încât să nu fie necesară existența unor lucruri, încât ele să fie sau nu, dispărând, să se transforme în praf Și întrucât nu există o coincidență totală a ființei cu esența componentelor individuale ale lumii, atunci întreaga lume poate sau nu să existe în totalitatea ei, pentru că nu este necesară, ci doar posibilă și întâmplătoare În fine, este evident că chiar și atunci când lumea există, ea nu există de la sine, ci datorită altuia, a cărui ființă este identică cu esența, iar acesta celălalt este Dumnezeu Acesta este miezul metafizic al tuturor dovezilor tomiste ale existenței lui Dumnezeu Și mai semnificativ este raționamentul său despre actul de a fi, pe care Dumnezeu îl deține inițial, și lumea creată într-un mod secundar, participând la ființă Nu este o coincidență că metafizica lui Aquino este adesea numită metafizica "actus essendi" Ființa este astfel un act care realizează o esență care este ea însăși doar promisiunea ființei Vorbim despre o astfel de filozofie a ființei, în care se deschide spre esențe, dându-le acestora din urmă posibilitatea de a fi realizate, întrupate în ființă Ne aflăm în lumina unei perspective ontologice cu totul noi, în comparație cu cea greacă Întrebările cele mai tipice ale ei nu privesc esența, ci ființa: cum este, de ce este a fi mai mult decât nimic? Această întrebare prin Leibniz și Toma d'Aquino Schelling avea să devină mai târziu esențial pentru metafizica lui Heidegger și Wittgenstein "Neînțelesul nu stă în felul în care lumea se articulează, ci în faptul că este", spune acesta din urmă Întrucât este metafizica ființei, ea oferă un fundament mai profund al cunoașterii decât metafizica esențelor, pentru că este interesat de realitatea și posibilitatea esențelor înseși Acesta este unul dintre motivele pentru care, atunci când discursul galilean intră mai târziu într-o fază critică, gândirea lui Aquino își va demonstra tonul teoretic înalt prin realism Vorbind despre tema ființei, ne aflăm în cercul misteriosului și miraculosului Ființa precede însăși posibilitatea oricărui discurs Aceasta este sursa, al cărei început nu este vizibil, pentru că faptul prezenței ființelor întrebătoare este deja prezent, așa cum ceva care ar putea să nu existe există cu adevărat Uimirea față de misterul ființei, încântarea primordială care se trezește în noi în momentul simțirii acestui dar neprețuit și de nedescris, datorită căruia suntem chemați să fim din nimic, este poate cea mai exactă caracterizare a tomismului Această experiență de bază umbrește problema ulterioară a modului de a fi Thomas o rezolvă cu ajutorul a zece categorii - substanțe și nouă accidente - posibile modele de ființă În fața noastră se află filosofia optimismului, pentru că dezvăluie un sens profund în ființă Aceasta este filosofia concretului, căci ființa este un act, o acțiune, datorită căruia există esențe Aceasta este o filozofie a credinței, pentru că numai un credincios poate să înțeleagă și să se țină de pozitivitatea unei acțiuni binecuvântate care creează ceva din nimic Acum putem înțelege de ce transcendentalele (conotațiile de bază) ale ființei devin una, adevărată, bună Transcendentale: unul, adevărat, bun Conceptul de transcendental presupune identificarea, inseparabilitatea ființei cu unitatea, adevărul și binele, până la transformarea lor reciprocă Formula pentru unitatea ființei (ens), sau unitatea ființei, este: omne ens est unum - "tot ceea ce este este unul" Ființa este una, spunem noi, implicând că este inseparabilă, consecventă în interior, chiar dacă este formată din părți Mai mult, unitatea depinde de gradul de a fi, în sensul că cu cât gradul de a fi posedat este mai mare, cu atât este mai mare unitatea Prinderea dintre pietrele dintr-o grămadă nu este deloc aceeași Toma d'Aquino cearta cu ereticii (Biserica Sfânta Maria peste Minerva din Roma, Filipine(c) Lippi) unitatea care există între Petru și Pavel, prin urmare gradul de a fi în toate este diferit pentru ei Unitatea este fundamentul ființei: este posibil să lipsești de ființă numai prin împrăștierea unității Unitatea lui Dumnezeu este diferită de unitatea lui Petru, aceasta din urmă nu este ca unitatea unei pietre Unitatea lui Dumnezeu este unitatea simplității, căci ființa lui este totală Unitatea lui Petru și a pietrei este unitatea compoziției (esență + adus essendi) la diferite niveluri Unitatea transcendentală nu trebuie confundată cu pluralitatea numerelor: primul este atribuit tot ceea ce există, cel de-al doilea Toma d'Aquino numai material și comensurabil, care este subiectul matematicii Otpe ens est verum - "totul este adevărat" Adevărul de a fi este unul dintre transcendentale în sensul că tot ceea ce este este rațional de înțeles Ar trebui metafizica să se ocupe de întrebările adevărului? Aristotel răspunde la această întrebare în cartea a VI-a de Metafizică în mod negativ Într-adevăr, adevărul este o măsură a judecății intelectului, care compune, leagă sau separă concepte, ceea ce este în minte, și nu în realitatea care interesează metafizica Logica este preocupată de stabilirea adevărului Thomas, deși dă logicii datorita principiilor sale, totuși consideră adevărul ca subiect al metafizicii Lumea creată este o expresie a proiectului Divin, rezultat al gândirii lui Dumnezeu Prin urmare, argumentând că tot ceea ce există este adevărat, a vrut să spună că fiecare făptură poartă pecetea Arhitectului suprem, care a creat-o pentru a realiza un plan perfect Adevărul ontologic trebuie să fie distins de adevărul logic produs de mintea umană Cea din urmă necesită adecvarea lucrului la intelectul nostru, prima necesită adecvarea intelectului divin - adaequatio rei ad intellectum Adevărul de a fi depinde de gradul de a fi posedat Plinătatea ființei lui Dumnezeu este plinătatea adevărului său Orice altceva este adevărat în măsura participării la Divin Existența, fiind chemată la ființă, diferă prin felul în care răspunde: unele ființe sunt adevărate prin necesitate, altele, posedând mintea și voința, sunt predispuse la trădare, dar în ultimă instanță această chemare la ființă și adevăr este inamovibilă în esența sa , rămâne ca un memento Otpe ens est bonum quia omne ens est ens - "Tot ceea ce există este bun, pentru că tot ceea ce există este existență" Această teză despre binecuvântarea tuturor lucrurilor caracterizează clar tomismul ca metafizică creștină Tot ceea ce este creat, vărsat în mod liber de bunăvoința Celui Atotputernic, poartă bine în sine Este imposibil să exprimi o idee muzicală cu un singur sunet; bogăția unei idei necesită o bogăție de culori Generozitatea Creatorului se află în varietatea infinit de uimitoare a formelor create Fiecare creștin nu poate decât să fie un optimist A fi plin de uimire autentică, a simți simfonia culorilor, sunetelor, formelor în orice creatură nesemnificativă înseamnă a participa la harul divin, a avea un grad înalt de ființă A fi posomorât, a nu observa binele, a slăbi ceea ce a fost creat, a-l neglija, înseamnă a cădea, a pierde ființa Scolastică De îndată ce ființa este fericită și fiecare ființă tinde spre perfecțiune în felul ei, înseamnă că binele este obiectul voinței, al dorinței, al apetitului Bună este dorința de perfecțiune Existența este binecuvântată, pentru că a fost creată de un Dumnezeu iubitor, voința sa de a iubi este primordială, dar derivată în om Potrivit lui Aquino, există un bun demn în sine, este dorit de dragul său; un bun util, pentru că se dorește pentru altceva; bună-plăcere, aduce fericire Primul și al treilea sunt Dumnezeu, toate bunurile pământești sunt bunurile de al doilea tip, deoarece se referă la scopurile care sunt urmărite analogie a ființei În a patra carte a Metafizicii, Aristotel scrie că lucrurile există în moduri diferite, dar întotdeauna în raport cu o ființă privilegiată și cu esența ei specială În mod similar, medicii vorbesc despre sănătatea unei persoane în funcție de diferite semne, de exemplu, după ten Atât substanța, cât și accidentele sunt ființe, dar substanțele sunt ființe privilegiate, în primul rând, ființe de bază; accidentele sunt modificări ale acestuia Aristotel este interesat de relațiile orizontale ale ființelor Aquino, în schimb, este ocupat să clarifice tăietura verticală: analogii, substanțe și accidente, relația dintre Dumnezeu și lume, finit și infinit Nu există identitate între Dumnezeu și creat, așa cum nu există o poruncă dublă: la urma urmei, lumea este chipul și asemănarea lui Dumnezeu Pe de altă parte, există o relație de asemănare și de asemănare, analogie în sensul că tot ceea ce este atribuit creatului îi aparține lui Dumnezeu, dar în moduri diferite și cu o intensitate diferită Baza metafizică a analogiei stă în faptul că cauza condiționantă comunică, într-un anumit sens, cu ea însăși Asemănarea nu este o calitate suplimentară, ci ceva care există în natura efectului Ținând cont de implicațiile ființei și ale proprietăților ei, nu putem decât să admitem că ființa lumii la fel de dependentă de Dumnezeu este înscrisă cu caracterul ei sacral Așa cum sensul asemănării este evident, la fel este și sensul diferenței dintre Creator și creat Aici tomismul stabilește conceptul de transcendență a lui Dumnezeu în sensul teologiei negative Dacă este adevărat că știm ceva despre Dumnezeu, atunci este și adevărat că este cunoașterea noastră formulată Reflectă ea natura lui Dumnezeu? Dacă Dumnezeu nu are esență, care să coincidă cu ființa, și dacă cunoașterea noastră este o încercare de a clarifica natura Lui, atunci este de înțeles de ce teologia negativă este superioară pozitivă Știm mai bine ce nu este Dumnezeu decât ceea ce este El Toma d'Aquino De aceea se crede că analogia este mai aproape de polifonie decât de unanimitate Ființele participă la ființă și asta înseamnă că ființa lor nu este Ființă: această diferență este participarea însăși Mulți sunt inexistența unuia: sunt diferiți, dar nu în afara aceluia Datorită acestei diferențe, Ființa și lucrurile create se dovedesc a fi strâns legate și maxim distant în același timp A participa înseamnă a avea, dar aceasta este și inexistența actului, în același timp este perfecțiunea la care creatul participă - participă, dar atât Cinci moduri de a dovedi existența lui Dumnezeu În contextul premiselor metafizice de mai sus, este ușor de înțeles cele cinci căi care duc la un singur scop - către Dumnezeu, în care, potrivit lui Aquino, totul este sfințit, coincide și unește Ontologic Dumnezeu este primul, dar psihologic este diferit La Dumnezeu nu se poate ajunge decât a posteriori, pornind de la lume și efectele ei, a căror înțelegere va duce inevitabil la sursa lor La început, Thomas folosește multe momente ale cosmologiei aristotelice, incomparabile prin persuasivitatea lor În același timp, cercul metafizic al argumentelor se află deja pe planul unei situații științifice diferite Dovada din miscare Citim în Summa Theologia că cel mai evident faptul că lucrurile se schimbă în această lume ne duce la ideea că ceea ce este mișcat este mișcat doar de o altă forță A mișca, cu alte cuvinte, înseamnă a traduce potența într-un act Lucrul poate fi pus în acțiune de cineva care este deja activ De exemplu, pentru a face un copac să ardă, care are căldură doar în potență, este necesar un principiu activ, în cazul nostru, focul Cu toate acestea, este imposibil ca același lucru să fie și potență și să acționeze în același timp: ceea ce este fierbinte în fapt nu poate fi fierbinte în potență Astfel, este imposibil ca o ființă să fie sursa (movens) și subiectul (motum) mișcării în același sens și în același timp Prin urmare, tot ceea ce se mișcă este mișcat de ceva Această primă cale duce la ideea unei mașini cu mișcare perpetuă Aspectul cosmologic al acestei idei în Aquino este oarecum înăbușit, analiza metafizică a mișcării ca trecere de la potență la act iese în prim-plan Această tranziție nu se datorează a ceea ce se mișcă (prin urmare, este condusă de ceva); în acest caz s-ar putea explica natura şi acţiunile umane numai cu ajutorul raţiunii şi al voinţei Foma crede că totul se mișcă și eu mă schimb Scolastică ceea ce se întâmplă trebuie adus la un început imobil și necesar Și acesta este Cel numit Dumnezeu Calea cauzei eficiente În lumea lucrurilor sensibile găsim ordinea cauzelor eficiente Nu există un caz cunoscut în care un lucru este cauza lui însuși, pentru că atunci ar trebui să se precedă pe sine, ceea ce este imposibil În această serie de cauze nu se poate continua la infinit, dar a opri cauza ar însemna a opri efectul Dacă ar fi posibil să mergem în lanțul cauzelor la infinit, atunci nu ar exista o primă cauză, nici o ultimă acțiune, nici o cauză intermediară, ceea ce iarăși este fals Prin urmare, este necesar să acceptăm cauza eficientă, al cărei nume este Dumnezeu La prima lectură, acest argument pare să atragă un univers din cercuri concentrice de tip antic O cauzalitate efectivă efectuată într-o sferă își găsește justificarea în cauzalitatea unei sfere superioare Mai mult, numărul acestor sfere nu este infinit, altfel nu ar exista o primă cauză eficientă, nici o cauză intermediară, nici un ultim efect Sensul acestui argument nu este fizic, ci metafizic, baza cauzalității este că există o primă cauză efectivă care produce totul, dar nu este ea însăși produsă Există două elemente aici: a) toate cauzele eficiente sunt cauzate de alte cauze; c) cauza necondiţionată - cauza tuturor cauzelor Dacă este posibil ca unele ființe să le influențeze pe altele, atunci există o cauză necondiționată, prima, și aceasta este ceea ce se numește Dumnezeu Calea oportunității Există lucruri în natură a căror ființă este posibilă, pentru că le găsim atât apărând, cât și dezintegrându-se: posibilitatea lor de a fi și de a nu fi Dar dacă totul nu ar putea fi, atunci într-un moment minunat nu ar mai fi nimic din ceea ce există Dar la urma urmei, chiar dacă totul este așa, atunci ceva care nu există încă poate începe să fie doar datorită a ceea ce există deja Aceasta înseamnă că, dacă nu ar exista nimic, atunci nimic nu ar putea începe să fie, ceea ce este absurd Prin urmare, nu tot ce există este doar posibil, trebuie să existe ceva, a cărui existență este necesară Dar tot ceea ce există are nevoie de altceva Deducând astfel, nu putem merge mai departe la infinit într-un cerc vicios Prin urmare, nu putem decât să acceptăm existența unuia care are în sine propria sa necesitate Și acesta, desigur, este Dumnezeu Acest argument afirmă natura contingentă a lucrurilor care se nasc, cresc și mor: contingența lor înseamnă a avea Toma d'Aquino fiind datorat nu propriei esenţe, ci altuia Tot ceea ce nu ar putea fi nu este necesar, ceea ce înseamnă că este accidental Pentru a explica existența reală a ființelor, pentru a face trecerea de la posibil la real, este necesar să se introducă ceva la care trecutul sau viitorul este inaplicabil, care este acțiune pură, un act etern și acesta este Dumnezeu Calea gradelor de perfecțiune Gradația ființelor - mai mult sau mai puțin bune, veridice, nobile - o regăsim în realitate însăși Cu toate acestea, expresia "mai mult sau mai puțin" implică prezența maximului, mai amabil, mai adevărat și mai nobil decât ceea ce este deja acolo; numai asta justifică dreptul nostru de a atribui aceste calități altor lucruri Și ceea ce este maxim în adevăr, știm din Metafizică, este maxim în ființă în sine Focul ca concentrat maxim de căldură este cauza tuturor corpurilor fierbinți Astfel, trebuie să existe o cauză pentru noblețea și perfecțiunea tuturor ființelor; ea este numită Dumnezeu Aquino Și astfel, după cum vedem, interpretează metafizic realitatea empirică În gradația ființelor, cu cât mai multă ființă în fiecare caz particular, cu atât este mai mare unitatea, adevărul, bunătatea, până la absolut, unde posesia tuturor acestor lucruri este maximă Baza unei astfel de tranziții este transparentă: dacă lucrurile au o măsură diferită de ființă și perfecțiune, atunci este imposibil să le explici ființa printr-o simplă însumare a esențelor relative Este clar că în acest caz ființele își primesc ființa de la cineva care el însuși nu mai acceptă nimic, participarea la care nu necesită participarea la altceva Calea finalismului A cincea cale, spune Thomas, se deschide atunci când vorbim despre guvernarea lumii Chiar și lucruri lipsite de minte, corpurile naturale se comportă în așa fel încât să obțină cele mai bune rezultate, străduindu-se pentru un fel de final Este clar că o obțin nu întâmplător, ci prin intenție De asemenea, este clar că o conștiință defavorizată nu se poate îndrepta spre scop altfel decât ghidată de cineva rezonabil: nu degeaba ghicim întotdeauna un arcaș ascuns undeva în spatele unei săgeți zburătoare Deci, puterea omniscientă care ghidează ființele naturale către un scop se numește Dumnezeu În această ultimă dovadă, Aquino dorește să sublinieze două lucruri Ea pornește de la conceptul de scop, dar nu de oportunitatea întregului univers Aici ar fi inutil să căutăm o imagine mecanică a naturii, unde Dumnezeu este asamblatorul pieselor mecanice El Scolastică vorbeşte despre oportunitatea anumitor lucruri care au în sine începutul unităţii şi direcţia dezvoltării În al doilea rând, excepțiile cu caracter accidental, în opinia sa, nu degradează și nu anulează prima stabilire Acum putem spune că oportunitatea constituie un anumit tip de ființă, unde domnește regularitatea, ordinea, oportunitatea Care este motivul acestei comenzi? În mod clar, nu poate fi identificat cu ființele înseși, lucruri lipsite de minte Astfel, acest drum ne conduce la Ordinator, care cunoaște și gestionează tot ce există în conformitate cu scopurile cunoscute, păstrându-l în ființă și în ordinea specială în care a fost creat Lex aeterna, lex naturalis, lex humana, lex divina Omul, potrivit lui Aquino, este natură rațională: "Ratio est potissima hominis natura" - "Rațiunea este natura cea mai puternică a omului" Scopul omului este să înțeleagă și să acționeze cu înțelegere Această poziție stă la baza eticii și politicii sale Este firesc ca o persoană să înțeleagă scopul spre care gravitează fiecare lucru, ordinea naturală a lucrurilor, a cărei desăvârșire este cel mai înalt Bine - Dumnezeu Dacă intelectul uman ar putea avea beatitudinea viziunii divine, voința omului nu ar putea dori nimic altceva Dar în dimensiunea pământească, mintea cunoaște binele și răul în lucrurile și acțiunile care sunt mai jos decât Dumnezeu și, prin urmare, voința noastră este liberă să vrea sau să nu vrea ceva din valorile pământești Aceasta este esența liberului arbitru rațional: ratio causa libertatis, rațiunea este cauza libertății În libertatea omului, Toma d'Aquino este înclinat să caute rădăcina răului Ea nu este în niciun fel diminuată de preștiința lui Dumnezeu; El știe tot ce este necesar și ce va fi conform libertății umane O persoană este liberă în sensul că, mergând spre scop, se comportă El nu este o săgeată trasă de un arcaș, nu este un instrument de cântat Și de îndată ce există o ordine naturală (habitus) în ea, atunci o predispoziție la înțelegerea scopurilor bune și a principiilor de acțiune este inevitabil în ea Dar a înțelege nu este același lucru cu a acționa Omul păcătuiește tocmai pentru că este liber - liber să se retragă și să uite legile universale revelate de minte și de revelația Divinului Toma distinge trei tipuri de legi: legea eternă (lex aeterna), legea naturală (lex naturalis) și legea umană (lex humana) Pe langa si Toma d'Aquino mai presus de toate - Legea divină - lex divina - Revelația Legea eternă este planul rațional al lui Dumnezeu, ordinea universală a lucrurilor, condusă prin această ordine la un scop desemnat Acest plan al Providenței este cunoscut numai de Dumnezeu, de cei binecuvântați și sfinți Cu toate acestea, parțial în planul etern al ființei, omul participă și ca ființă rațională O astfel de participare a omului la eternitate este legea naturii Oamenii, conform acestei legi, fiind raționali, urmează sau ar trebui să-i urmeze esența: "Fă binele și evită răul" Binecuvântarea oricărei ființe este autoconservarea Binele pentru orice persoană înseamnă a respecta prescripțiile propriei naturi: unirea unui bărbat și a unei femei, creșterea copiilor - toate acestea sunt bune, pentru că corespund naturii Dar, ca ființă rațională, unei persoane i se prescrie să trăiască într-o comunitate și să lupte pentru cunoașterea adevărului Specificând conceptele de bine și rău, tomismul aderă mai degrabă la forma în care omul se manifestă ca ființă rațională și naturală, iar această formă este raționalitatea, în cadrul căreia tot ceea ce rațiunea îl îndeamnă să acționeze este firesc Dreptul este natural și pozitiv Strâns legată de lex naturalis, legea naturală, este legea umană Acesta va fi dreptul pozitiv, legea stabilită de om Oamenii sunt prin natura lor sociabili, sociali, prin urmare stabilesc legi legale pentru a preveni raul Ca orice lege, lex humana face apel la rațiune, stabilind mijloacele care sunt acceptabile pentru realizarea scopurilor, și ordinea însăși a scopurilor, cu o atenție deosebită pentru principiul colectiv în vederea binelui comun Spre deosebire de Augustin, care considera statul și legile sale ca fiind o necesitate istorică dependentă de păcatul originar, Toma, urmându-l aici pe Aristotel, vede în stare necesitatea firească de a fi persoană, întrucât este persoană Legile create de om provin din legea naturală în două moduri: deductiv sau prin specificarea unor norme mai generale În primul caz, obținem un drept al omului, în al doilea, un drept civil Din primul, de exemplu, urmează interzicerea crimei, dar tipul de pedeapsă pentru o crimă deja comisă - din a doua, dreptul civil și penal Aceasta din urmă este o proiecție socială și istorică a dreptului natural Prescripțiile dreptului pozitiv provin din dreptul natural, sunt prezente în minte; părea că societatea nu le poate repara legala Scolastică șah și totuși găsim prevederi legale pentru cei care sunt predispuși la viciu și nu sunt susceptibili de condamnare Legea este menită să-i oblige pe cei care nu o fac din propria voință să evite răul pentru a păstra odihna pașnică a tuturor celorlalți Așa că oamenii cu înclinații proaste, mai întâi prin constrângere, apoi din obișnuință, învață să facă ceea ce se cuvine și, poate, devin virtuoși, scăpând de frică Puterea de constrângere a legii, pe lângă funcția protectoare, după Aquino, are și o funcție pedagogică Legea trebuie să plece din faptul imperfecțiunii umane El nu poate bloca toate viciile, dar cele care îi corup pe alții - poate chiar mai mult - trebuie Crima și furtul amenință cu moartea întreaga societate, așa că este important să sprijinim nu toate, ci acele virtuți care pot rezista celor mai periculoase vicii Este semnificativ faptul că atunci când o lege umană, fiind de origine naturală, intră în conflict cu natura, din acel moment ea nu mai există ca lege Aquino este de acord cu Augustin că o lege, pentru a fi lege, trebuie să fie dreaptă, altfel avem corupție totală Sfântul Toma definește teoria dreptății - dreptatea - ca "un efort volițional constant de a găsi pentru fiecare dreptul său", care este destul de în spiritul lui Aristotel și Cicero Totuși, el clarifică: dreptatea este o predispoziție a sufletului, care dă voinței constanță și inamovibilitate în găsirea dreptului fiecăruia Justiția poate fi comutativă și distributivă, referindu-se la comunicarea umană și distribuția între membrii comunității Valoarea morală a legii, crede Aquino, este dictată de legea naturală O lege legală nedreaptă poartă violență, dar chiar și o astfel de lege poate fi considerată obligatorie dacă este necesar pentru a opri o mizerie scandaloasă În cazul unei contradicții între legea umană și cea divină, Toma consideră că nesubordonarea unei astfel de legi este absolut necesară, de exemplu, în cazul idolatriei sancționate de autorități O răscoală împotriva unui tiran este, de asemenea, justificată, pentru că pentru supuși nu poate exista mai rău și mai rău decât tirania Cea mai bună formă de guvernare, conform tomismului, este o monarhie, garantul fidel al ordinii și unității statului Cel mai rău este tirania, al cărei motor este forța brută, răul Cu cât această forță este mai eficientă și mai organizată, cu atât mai vicioasă E cam strâmb Toma d'Aquino oglindă: adevărata formă de guvernare este cu atât mai puternică, cu atât mai multă unitate în ea, așa cum sa menționat deja Statul poate și trebuie să îndrepte oamenii spre binele tuturor, să promoveze anumite virtuți; legea pozitivă servește omului în realizarea scopurilor sale pământești Dar statul este neputincios în atingerea scopului supranatural, care este întotdeauna relevant pentru o persoană, deoarece este o persoană Nici legile naturale, nici cele umane nu sunt suficiente aici Numai legea Revelației, legea pozitivă a lui Dumnezeu, poate duce la fericirea nepământească și va umple și va răscumpăra toate imperfecțiunile legilor omenești Deci, în conformitate cu paradigma clasică, legea naturală este rațiunea naturală Criteriul prin care o persoană este capabilă să distingă binele de rău este mintea care îi controlează acțiunile Ultimul scop este realizabil dacă el este ghidat de legea divină, iar aceasta este din nou mintea care cunoaște legea naturală Acesta din urmă este mai degrabă un instinct natural decât un drept natural Naturalul nu este cuprins în normele juridice și în Evanghelie, dar aceste norme sunt însăși legea divină, iar mintea umană este supusă legilor legii naturale Credința conduce mintea "Nu există nimic în afară de Dumnezeu și acest Dumnezeu este ființa: aceasta este piatra de temelie a filozofiei creștine; ea a fost stabilită nu de Platon, nu de Aristotel, ci de Moise" (Gilson) Dumnezeu este o ființă mai înaltă, perfectă, adevărată Orice altceva este rodul acțiunii sale libere și conștiente Această poziție este un fel de metronom valoric, precedat de discurs filozofic Când o poziție filozofică, spune Toma, contrazice afirmarea credinței, eroarea se datorează fără îndoială filosofiei Ne aflăm în fața filozofiei creștine, pentru că toate problemele filozofiei grecești au fost modificate În contextul tomismului, Dumnezeu este sursa ființei și a ființei în sine; în orizontul grecesc, Dumnezeu este cel care dă formă lumii, sculptează materia preexistentă (Platon) sau dă o sursă cosmosului, desenând-o la perfectiune Zeul grec nu dăruiește ființa, el însuși este un anumit mod de a fi Ființa lui nu este totală, ci parțială, pentru că materia există din veac și independent de ea Tomismul este interesat nu atât de forme, cât de ființă, concretizată prin forme Dumnezeu dă existența creaturilor sale, iar aceasta este mai mult decât forme Dumnezeu nu este doar o mașină cu mișcare perpetuă, Scolastică cum l-a numit Aristotel, el este un act privat, un creator, iar ca creator, un motor Dovezile tomiste ale existenței lui Dumnezeu nu sunt fizice, ci fizico-metafizice Noutatea și profunzimea unei astfel de interpretări constă în faptul că totul în realitate capătă propriul sens și rost: de acum încolo nu este nimic mărunt, tot ceea ce este mic și nesemnificativ există așa cum este cunoscut și dorit de El Problemele antice capătă un alt sens Conceptul de cauzalitate al lui Aristotel sub condeiul lui Aquino este transformat, pentru că acum obiectul nu sunt forme, ci ființă Pentru a explica cum, fiind în afara lui Dumnezeu, care este prin excelență, ființele iau naștere, el introduce conceptul de participare Zeul aristotelic atrage toate lucrurile spre el însuși (în ceea ce privește cauza finală) lumea lucrurilor, nu creată de el Dumnezeul tomist atrage spre Sine ceea ce El a creat din iubire nemărginită, lăsând câmpul iubirii deschis în actul creației, ceea ce îl face și mai puternic Dar poate că Dumnezeu a creat lumea de dragul slavei Sale, care nu poate fi nici diminuată, nici exagerată? Nu, Creatorul a creat totul pentru gloria noastră, nu pentru a ne bucura de ceea ce este frumos, ci apoi pentru a vorbi cu Creația Sa Dumnezeul iubirii nu este închis în cercul gândurilor sale, ca zeul lui Aristotel Problema răului intră și ea într-un alt context Dacă nu exista Dumnezeu, natura binelui nu poate fi explicată Dar dacă există un Dumnezeu, atunci de unde vine răul? Pentru filosofia antică, răul este inexistență, materie fără formă care se opune Demiurgului ca arhitect (versiunea lui Platon) Pentru Aquino, întrucât totul vine de la Dumnezeu, o astfel de soluție a problemei este inacceptabilă Sursa răului fizic și moral este posibilitatea ființei finite, în cadrul căreia ne sunt familiare mutațiile și moartea, libertatea ființelor raționale care nu își recunosc rudenia cu Dumnezeu Corpul nu este implicat în rău Nu trupul face ca duhul să păcătuiască, ci duhul care denigrează trupul Răul nu este în pierderea raționalității, a prudenței, nu este o greșeală de calcul, așa cum au vrut să creadă grecii Răul este în neascultarea de Dumnezeu, în pierderea conexiunii și a amintirii dependenței fundamentale de el Rădăcina răului se află în coruperea spiritului și pierderea libertății Materia în tomism este începutul individuației În relația ei cu spiritualul, nu mai găsim ceața dualistă și pesimistă tipică grecilor Trupul este sfânt precum sufletul este sfânt Platon, îndumnezeind sufletul, a exagerat oarecum, reducând trupul la închisoare, înțelegând unitatea trupului și sufletului ca ceva episodic și Toma d'Aquino negativ Aristotel reabilitează unitatea trupului și sufletului, dar numai până în punctul în care începe explicația platoniciană a nemuririi sufletului (intelectul separat) Aquino îl urmează pe Aristotel în salvarea substanțialității componentelor unității Individul gândește, nu sufletul; cel care simte este un om, nu un trup Sufletul ca formă a corpului, mai mult, principiul formal (capacitatea de a anima corpul) fundamentează substanțialitatea acestuia Teza platoniciană despre substanțialitatea sufletului și teza aristotelică despre sufletul ca început formal, combinate între ele, ne oferă principiul tomist al unității omului, în care reiese clar primatul individului asupra speciei O persoană care participă la ființa divină este condusă de soartă către beatitudine "Persona significat id quod est perfectissimum in tota natura" ("Persoana înseamnă ceea ce este cel mai perfect din toată natura") Vinul nou a umplut burdufurile vechi, problemele străvechi au intrat într-o nouă perspectivă a credinței, luând o altă formă Dumnezeu în orizontul grecesc a acționat ca mijloc de perfecțiune într-o anumită ordine a ființei (gândirea în modul calităților lui Aristotel sau bun la Platon) Dumnezeul creștin este primul în ordinea ființei, unde "primul" este un concept metafizic, și abia apoi "motor" ca concept al fizicii Universul grec este posibil pe un plan mai general al inteligibilității sau al devenirii, universul creștin începe din ziua Creației în ordinea ființei Actualitatea în modul grecesc este imanentă în ordinea internă a ființelor, finalismul creștin este transcendental - totul urmează o cale prestabilită către un scop cunoscut dinainte Totul este subordonat lui Dumnezeu: "Dumnezeu a creat cerul și pământul", "Dumnezeu este Cel ce este" Thomas Sakbinsyuy (texte) Legea eternă și legea naturală legea umană și legea divină Există o lege veșnică? Se pare că nu există o lege veșnică Orice lege este stabilită de cineva Totuși, din timpuri imemoriale nu a existat nici un subiect care să stabilească legi, pentru că din timpuri imemoriale nu există decât Dumnezeu Prin urmare, nicio lege nu poate fi eternă Scolastică Este esențial ca o lege să fie general acceptată Promovarea nu putea exista însă din veacuri, pentru că nu era nimeni care să promoveze și să distribuie Prin urmare, nicio lege nu poate fi eternă Legea include ordinea ca scop Nimic din ceea ce este etern nu poate servi vreunui scop, pentru că numai scopul final este etern Prin urmare, nu există o lege veșnică Obiecţie Augustin scrie: "Legea, care se numește rațiunea superioară, nu poate să nu pară neschimbată și eternă oricui înțelege" Raspund După cum am văzut deja, legea nu este altceva decât prescripția rațiunii practice, existentă la început, care guvernează societatea sau o societate perfectă Acum, din moment ce am demonstrat deja în Prima Parte că lumea este guvernată de o Providență divină, este clar că întreaga comunitate universală este condusă de o minte divină Prin urmare, înălțimea de la care Dumnezeu conduce lumea ca principiu universal are natura unei legi Și întrucât mintea divină, fiind un gând etern, nu percepe nimic în timp, așa cum ne învață Scriptura, această lege trebuie să fie și veșnică Rezolvarea dificultăților Lucrurile care nu există în sine există lângă Dumnezeu, în măsura în care sunt anticipate și predeterminate de El, după expresia Apostolului: "Numiți lucrurile ca și cum n-ar fi existat, dar așa cum ar putea fi" Interpretarea legii divine în spiritul eternității o arată ca o ordine stabilită de Dumnezeu care guvernează tot ceea ce El știe deja Reţeta se dă oral şi în scris; în ambele cazuri, legea veşnică este prescrisă de însuşi Dumnezeu, care o propagă Într-adevăr, Cuvântul lui Dumnezeu este veșnic, iar Scripturile, cărțile vieții, sunt și ele veșnice Dimpotrivă, o lege prescrisă pentru o parte a creației, cei care ar trebui să o citească și să o asculte, nu poate fi eternă Legea include ordinea în afirmarea activă a scopului, i e în măsura în care servește pentru a aduce ceva la scopul său, aceasta înseamnă că ea însăși este destinată unora Toma d'Aquino obiective De altfel, acest lucru contează pentru legislatorii care își au scopul în afara lor, spre care trebuie să-și conducă propriile legi Dumnezeu Însuși, pe de altă parte, este scopul propriului Său guvernare, legea Sa nu este altceva decât El Însuși Prin urmare, legea eternă nu este ordonată în termenii unui alt scop Avem legea naturală? Se pare că nu există nicio lege naturală în noi Într-adevăr, să vedem Omul este condus de o lege veșnică: precum Sf Augustin, este legea eternă care stabilește pe bună dreptate că toate lucrurile sunt în ordinea maximă Așa cum natura nu rămâne fără ceea ce este necesar, ea nu transmite în exces ceea ce este de prisos Prin urmare, legea naturală nu există în om Cu cât cineva este mai liber, cu atât mai puțin supus legii Aceasta înseamnă că omul este mai liber decât toate animalele prin prezența voinței, de care animalele sunt lipsite Prin urmare, dacă animalele nu ar fi supuse legii naturale, atunci omul nu ar fi supus acesteia Obiecţie Referitor la textul Sf Paul - "Când oamenii nu au o lege, atunci fac ceva legal conform naturii" - Glossa o explică astfel "Chiar dacă nu există o lege scrisă, oamenii au o lege naturală, prin care toată lumea caută și știe ce este binele și ce este rău" Raspund Deoarece legea, așa cum am spus, este o lege sau o măsură, există două moduri diferite de a deveni subiect În primul rând, ca principiu de reglare și măsurare În al doilea rând, ca fiind gestionabilă și măsurabilă, deoarece o astfel de entitate este reglementată în măsura în care participă în mod corect Deoarece toate lucrurile sunt supuse Providenței divine, ele sunt măsurate în raport cu legea eternă Este clar că fiecare participă mai mult sau mai puțin la ea, primind de la ea o înclinație către propriile acțiuni și scopuri Este clar că, printre toate ființele, creaturile inteligente sunt în mod special supuse Providenței divine, pentru că participând se proiectează pe sine și pe alții Aceasta înseamnă că ei participă astfel la rațiunea veșnică, din care provine înclinația firească către acțiune și scopul cuvenit Această participare a ființelor raționale la legea eternă se numește lege naturală De aceea după cuvinte Scolastică Psalmul "Subrăți jertfele dreptății" este urmat, parcă ca răspuns, de cuvintele: "O astfel de pecete este lăsată asupra noastră prin lumina feței Tale, Doamne" Este ca și cum ei spun că lumina minții naturale, care face posibilă separarea binelui de rău, nu este altceva decât o urmă a Luminii Divine din noi Prin urmare, este evident că legea naturală nu este altceva decât participarea legii eterne la creația rațională Rezolvarea dificultăților Dacă legea naturală este ceva diferit de legea eternă este un argument destul de corect După cum am văzut deja, primul nu este altceva decât participarea la al doilea Toate acțiunile minții și vor avea loc în noi în conformitate cu natura De fapt, orice raționament pornește de la principii deja cunoscute de natură, iar orice apetit pentru mijloace provine dintr-o înclinație firească către scopul final De aceea, chiar și primul ghid al acțiunilor noastre în raport cu scopul vine prin legea naturală Chiar și animalele, lipsite de rațiune, participă în felul lor la legea eternă, precum și ființele raționale Întrucât ființele raționale participă totuși prin intermediul intelectului și al rațiunii, o astfel de participare se numește lege în sensul propriu al cuvântului De fapt, legea, așa cum am spus, aparține rațiunii Dimpotrivă, creaturile nerezonabile nu participă prin rațiune, motiv pentru care vorbim de participare la lege doar în sens metaforic Dacă există o lege umană Se pare că nu există o lege umană Să vedem Legea naturală, după cum am văzut, este participarea la legea eternă Dar în virtutea legii veșnice, precum Sf Augustin, "toate lucrurile sunt ordonate maxim" Aceasta înseamnă că legea naturală este suficientă pentru a pune totul în ordine Prin urmare, nu este deloc necesar să existe și o lege umană Am spus că legea are funcţia de măsură Cu toate acestea, mintea umană nu este măsura lucrurilor; mai degrabă, totul este chiar opus, așa cum a notat Aristotel Prin urmare, nicio lege nu poate curge din mintea umană Toma d'Aquino Măsura trebuie să fie extrem de specifică, după cum spunea Aristotel Cu toate acestea, afirmațiile minții umane despre acțiunile întreprinse sunt vagi "Timide sunt argumentele muritorilor, iar diviziunile noastre sunt obscure", citim în Scriptură Prin urmare, din rațiunea umană nu rezultă nicio lege Obiecţie Sfântul Augustin distinge între două legi - eternă și temporală, o leagă pe cea de-a doua cu cea umană Raspund După cum am explicat deja, legea este prescripția rațiunii practice Aceasta înseamnă că în rațiunea practică și speculativă există proceduri similare De fapt, unul și altul, plecând de la anumite principii, ajung la concluzii similare Ca într-un domeniu speculativ, din principii de nedemonstrat, cognoscibile în mod natural, se formează în noi concluziile diverselor științe, despre care nu avem cunoștințe înnăscute Aceasta înseamnă că este necesar ca mintea umană din prescripțiile legii naturale - ca principii nedemonstrabile și universale - să ajungă la lucruri din ce în ce mai particulare Astfel de dispoziții particulare elaborate de mintea umană se numesc legi umane, în cazul în care sunt îndeplinite și alte condiții care impun conceptul de lege, atunci se aplică explicațiile date în întrebarea anterioară Cicero scria că "primul izvor al dreptului este acțiunea însăși a naturii Prin urmare, anumite dispoziții, în virtutea aprobării rațiunii, devin obișnuință și, în cele din urmă, aceleași pe care natura le-a actualizat și pe care obișnuința a confirmat, a intrat în uz sub influența venerației pentru sfințenia legii" Rezolvarea dificultăților Mintea umană nu este capabilă să se supună complet prescripțiilor minții Divine, ci doar într-un mod imperfect Prin urmare, ca și în domeniul speculativ, avem o anumită cunoaștere a anumitor principii universale printr-o participare naturală la înțelepciunea lui Dumnezeu Deci, în sfera practică, o persoană participă în mod natural la legea eternă conform legilor generale, și nu a unor directive particulare privind acțiunile individuale, care sunt totuși cuprinse în legea eternă Prin urmare, este necesar ca dreptul uman să se dezvolte în articole speciale ale legii Scolastică Legea umană nu este în sine o regulă sau o măsură a lucrurilor Cu toate acestea, în ea trăiesc anumite principii, care sunt regulile sau măsurile generale de acțiune pe care omul le efectuează Chiar și fără a fi naturale, ele sunt proporționale cu mintea umană naturală Rațiunea practică are ca obiect numai acțiuni de îndeplinit - acțiuni individuale și posibile Legile umane, prin urmare, nu sunt infailibile, la fel ca concluziile inevitabile ale științelor speculative și ale rațiunii Nu este deloc necesar ca orice măsură să fie lipsită de erori și precisă, este suficient să corespundă speciilor descrise Dacă ar fi necesară vreo lege divină pozitivă Se pare că nu este nevoie de existența unei legi Divine pozitive Gandeste-te la asta Legea naturală, așa cum am spus deja, este participarea omului la legea veșnică Dar legea eternă, după cum am văzut, este legea divină Prin urmare, nu este nevoie ca, pe lângă legile naturale și umane derivate din ele, să existe și o lege Divină Este consemnat că "Dumnezeu a lăsat omul în mâinile sfetnicului său" Am văzut mai sus că un consilier este un act rezonabil Prin urmare, omul este încredințat stăpânirii propriei minți Dar prescripțiile rațiunii formează, așa cum am spus, legea umană Prin urmare, nu este deloc necesar ca omul să fie guvernat de legea divină Natura umană este bine anticipată de creaturile lipsite de rațiune Aceste creaturi nu au altă lege divină decât propria lor dispoziție naturală, așa că este și mai puțin nevoie ca ființele raționale să aibă lege divină Obiecții David întreabă: "Doamne, dă-mi legea Ta în căile Tale drepte" Raspund Pentru orientarea vieții noastre a fost nevoie de o lege divină pozitivă, pe lângă cea naturală și cea umană Există patru motive pentru aceasta În primul rând, pentru ca o persoană în acțiunile sale prin intermediul legii să nu se abate de la Toma d'Aquino ultima țintă Dacă ar fi condusă de un singur scop care nu depășește capacitatea umană, nu ar fi nevoie de o orientare către o ordine rațională dincolo de limitele dreptului uman natural și pozitiv Dar, întrucât omul este îndreptat către scopul fericirii veșnice, care depășește abilitățile umane, este necesar ca el să fie îndreptat de un scop supranatural dat și exprimat de Domnul În al doilea rând, există prea multe diferențe în estimări, precum și incertitudinea judecăților umane în funcție de condițiile particulare Prin urmare, până când un om nu învață să raționeze fără nicio îndoială ce să facă și ce să evite, rămâne necesar ca acțiunile lui să fie ghidate de legea dată lui de Domnul, unde nu este loc de eroare În al treilea rând, o persoană în legile sale este limitată de ceea ce este capabil să judece O persoană nu își poate evalua stările și acțiunile interioare, ascunse El are în față doar acte exterioare și vizibile Cu toate acestea, calea perfecțiunii necesită ca o persoană să fie corectă atât în prima cât și în a doua acțiune Prin urmare, pentru a controla mișcările interne care nu sunt supuse minții umane, este necesară intervenția minții Divine În al patrulea rând, după cum notează Augustin, legea umană nu este capabilă să pedepsească și să interzică toate faptele rele Dacă cineva ar dori să le eradice deodată, atunci multe beneficii nu ar exista, iar binele comun ar fi compromis Prin urmare, pentru ca niciun păcat să rămână nepedepsit, este necesară intervenția Legii Divine, care interzice orice păcat Toate cele patru motive sunt subliniate în cuvintele psalmului: "Legea lui Dumnezeu nu este pătată" Fără umbră de păcat, el reînvie sufletele, dirijează nu numai acțiunile exterioare, ci și mișcările interne În virtutea certitudinii adevărului și a dreptății, îi face pe bebeluși înțelepți, deoarece îi conduce pe toți la scopul divin suprapământesc Rezolvarea dificultăților Legea eternă participă la legea umană în funcție de natura și capacitatea oamenilor Dar de dragul unui scop suprateran există o lege divină și pozitivă, prin care legea eternă participă la un nivel superior Scolastică Consiliul este o căutare, de fapt, se ghidează după principii Cu toate acestea, principiile stabilite de natură nu sunt suficiente Sunt necesare prescripțiile legii divine Ființele neinteligente nu stau în ordinea superterestră, ceea ce înseamnă că compararea cu ele este inadecvată aici Aquinas, Suma Teologie, Volumul XII Este Scriptura o știință? Pentru mântuirea omului, era necesar ca, dincolo de disciplinele filosofice, care se bazează pe mintea umană, să existe o știință bazată pe Revelația Divină; acest lucru a fost necesar, în primul rând, pentru că omul este legat de Dumnezeu ca și de propriul său scop Între timp, acest scop nu poate fi înțeles de rațiune; în conformitate cu cuvintele lui Isaia (cap , v ): "Ochiul nu este copt Doamne, în afară de Tine, ce ai pregătit celor ce Te iubesc" Între timp, obiectivul ar trebui să fie cunoscut oamenilor din timp, astfel încât să-și coreleze eforturile și acțiunile cu el De aici rezultă că este necesar ca o persoană să cunoască pentru mântuirea lui ceva care îi scapă minții, prin Revelația Divină Mai mult, chiar și acea cunoaștere despre Dumnezeu, care poate fi obținută de mintea umană, trebuia în mod necesar învățată omului prin Revelația Divină, pentru că adevărul despre Dumnezeu, găsit de mintea umană, ar fi accesibil câtorva, și nu imediat, de altfel, cu un amestec de numeroase erori, în timp ce mântuirea omului, care se găsește în Dumnezeu, depinde în întregime de posesia acestui adevăr Deci, pentru ca oamenii să obțină mântuirea cu un succes mai mare și cu o mai mare certitudine, era necesar ca adevărurile referitoare la Dumnezeu să fie predate de Dumnezeu în Apocalipsa Este deci necesar ca disciplinele filozofice, care își derivă cunoștințele din rațiune, să fie completate de o știință sacră și bazată pe Revelație Aquino, Sum teol , I, q eu, eu s Deși o persoană nu este obligată să experimenteze cu mintea ceea ce depășește posibilitățile cunoașterii umane, cu toate acestea, ceea ce Dumnezeu a învățat în Apocalipsa ar trebui luat pe baza credinței Aquino, Sum teol , I, q I, I ad Toma d'Aquino Diferența dintre modurile în care un obiect poate fi cunoscut creează o varietate de științe Aceeași concluzie, precum că pământul este rotund, poate fi făcută atât de astrolog, cât și de fizician, dar astrologul va ajunge la ea prin intermediul speculațiilor matematice, făcând abstracție de materie, în timp ce fizicianul va ajunge la ea prin intermediul raționamentului care are în vedere materia Din acest motiv, nu există nici un obstacol pentru ca aceleași subiecte care sunt supuse investigațiilor de către disciplinele filozofice, în măsura în care pot fi cunoscute în lumina rațiunii naturale, să fie investigate împreună cu aceasta de o altă știință, în măsura în care poate fi cunoscut în lumina Revelației divine De aici rezultă că teologia care aparține doctrinei sacre este diferită în natură de teologia care se consideră parte integrantă a filosofiei Aquinas, Sum teol , /, q , ad Doctrina sacră este știința Ar trebui, totuși, să se știe că natura științelor este dublă Unele dintre ele sunt de așa natură încât se bazează pe principii descoperite direct de facultatea cognitivă naturală, cum ar fi aritmetica, geometria și altele de același fel Altele sunt de așa natură încât se bazează pe principii descoperite printr-o altă disciplină și, în plus, superioară; astfel, teoria perspectivei se bazează pe principiile clarificate de geometrie, iar teoria muzicii se bazează pe principiile clarificate de aritmetică Învățătura sacră este o știință care aparține celui de-al doilea fel, deoarece se bazează pe principiile lămurite de o altă știință, superioară; cea din urmă este cunoștințele pe care le posedă Dumnezeu, precum și cei care sunt binecuvântați Aşa cum teoria muzicii capătă credinţă principiile date de aritmetică, tot aşa doctrina sacră capătă credinţă principiile date de Dumnezeu Aquino, Sum teol , I, q I I ad Această știință (teologia) poate lua ceva din disciplinele filozofice, dar nu pentru că simte nevoia de ea, ci numai de dragul unei mai mari inteligibile a pozițiilor pe care le predă La urma urmei, ea își împrumută principiile nu de la alte științe, ci direct de la Dumnezeu prin Revelație Mai mult, ea nu urmează alte științe, cât mai înalte în raport cu ea, ci recurge la ele, ca la slujitorii subordonați ei, potrivit Scolastică la fel cum teoria arhitecturii recurge la disciplinele de serviciu, sau teoria statului recurge la știința afacerilor militare Iar însuși faptul că recurge totuși la ele nu provine din insuficiența sau incompletitudinea sa, ci doar din insuficiența capacității noastre de a înțelege: aceasta din urmă este mai ușor de condus din acele obiecte care sunt deschise rațiunii naturale, sursa altora științe, la acele obiecte care sunt deasupra rațiunii și despre care știința noastră tratează Aquinas, Summa Theology, I, q /, ad Teologie naturală sau naturală Conform legii naturii sale, o persoană ajunge la inteligibil prin sensibil, căci toată cunoașterea noastră își ia sursa în percepțiile senzoriale Aquino, Teologia Sumei, I, q , cu Modul de probă poate fi dublu Fie pornește din cauză și, prin urmare, este numită "propter quid", bazată pe ceea ce este primar în sine; fie pornește din efect și se numește "quia", bazată pe ceea ce este primar în raport cu procesul cunoașterii noastre De fapt, de îndată ce orice efect este mai transparent pentru noi decât cauza, atunci suntem forțați să înțelegem cauza prin efect Din orice efect se poate deduce la propria sa cauză (dacă doar efectele sale ne sunt mai deschise), căci, întrucât efectul depinde de cauză, dacă există un efect, el trebuie neapărat precedat de o cauză De aici rezultă că existența lui Dumnezeu, atâta timp cât nu este de la sine înțeleasă, trebuie să ne fie dovedită prin consecințele accesibile cunoașterii noastre Aquino, suma dvs , I, q , s Cinci moduri, sau metode, de a demonstra existența lui Dumnezeu Justificarea din mișcare Existența lui Dumnezeu poate fi dovedită în cinci moduri Prima și cea mai evidentă cale provine din conceptul de mișcare De fapt, este dincolo de orice îndoială și confirmat de mărturia simțurilor că totul în această lume se mișcă Dar tot ceea ce se mișcă are altceva ca cauză a mișcării sale: căci se mișcă doar pentru că este în potențial coexistență Toma d'Aquino stând în raport cu ceea ce se îndreaptă Dar ceva poate comunica mișcarea în măsura în care este în act: căci comunicarea mișcării nu este altceva decât translarea obiectului din potențialitate în act Dar nimic nu poate fi tradus din potență în act decât prin intermediul unei esențe reale; Astfel, căldura reală a focului face ca căldura potențială a copacului să treacă în căldură reală și, prin aceasta, pune copacul în schimbare și mișcare Este imposibil, totuși, ca același lucru să fie atât real, cât și potențial în același sens, nu poate fi așa decât în privințe diferite Astfel, ceea ce este de fapt cald poate fi în același timp nu potențial cald, ci doar potențial rece În consecință, este imposibil ca ceva să fie simultan, în aceeași privință și în același mod atât în mișcare, cât și în mișcare, cu alte cuvinte, ar fi el însuși sursa mișcării sale Prin urmare, tot ceea ce se mișcă trebuie să aibă altceva ca sursă a mișcării sale Prin urmare, de îndată ce obiectul în mișcare în sine se mișcă, acesta este mutat de un alt obiect și așa mai departe Dar este imposibil ca aceasta să continue la infinit, pentru că în acest caz nu ar exista niciun motor prim și, în consecință, nici un alt motor, deoarece sursele de mișcare de ordinul doi comunică mișcare doar în măsura în care ele însele sunt conduse de motorul prim, cumva: personalul comunică mișcarea doar în măsura în care noi înșine suntem mișcați de mână Prin urmare, este necesar să se ajungă la un anumit motor prim, care în sine nu este condus de nimic altceva; și prin el toată lumea îl înțelege pe Dumnezeu Calea Cauzalitatei Suficiente sau Cauzei Eficiente A doua cale pleacă de la noţiunea de producere a cauzei Într-adevăr, găsim în lucrurile sensibile o succesiune de cauze producătoare; dar nu se găsește și nu este imposibil ca un lucru să fie cauza lui proprie producătoare; atunci s-ar precede pe sine, ceea ce este imposibil Nici nu se poate concepe că seria cauzelor productive merge la infinit, deoarece într-o astfel de serie membrul inițial este cauza celui din mijloc, iar cel din mijloc este cauza celui final (mai mult, pot fi multe sau doar un membru mijlociu) Prin eliminarea cauzei, eliminăm efectul Prin urmare, dacă în seria cauzelor producătoare nu există inițială Scolastică al-lea membru, de asemenea, nu va deveni final și mijlociu Dar dacă seria cauzelor productive ar continua la infinit, nu ar exista o cauză productivă primară: și în acest caz nu ar exista nici un efect final și cauze productive intermediare, ceea ce este evident fals Prin urmare, este necesar să se postuleze o cauză productivă primară, pe care toată lumea o numește Dumnezeu Calea de la oportunitate la necesitate A treia cale pornește de la conceptele de posibilitate și necesitate și se reduce la următoarele Descoperim printre lucruri pe acelea pentru care este posibil și să fii și să nu fii; se constată că ele iau naștere și pier, din care este clar că este posibil să fie și să nu fie și ei Dar pentru toate lucrurile de acest fel, existența veșnică este imposibilă; de îndată ce ceva poate trece în inexistență, va trece într-o zi în el Dacă totul nu poate fi, într-o zi nu va mai fi nimic pe lume Dar dacă acest lucru este adevărat, nu există deja nimic, căci inexistentul nu ia ființă decât prin ceva care este Deci, dacă nu ar exista nimic, ar fi imposibil ca ceva să treacă în ființă și, prin urmare, nu ar exista nimic, ceea ce este evident fals Deci, nu tot ce există este întâmplător, dar trebuie să fie ceva necesar în lume Cu toate acestea, tot ceea ce este necesar fie are un motiv extern pentru necesitatea lui, fie nu are Între timp, este imposibil ca seria de entități necesare care se impun reciproc să meargă la infinit (la fel cum se întâmplă cu cauzele producătoare, ceea ce s-a dovedit mai sus) Prin urmare, este necesar să se postuleze o anumită esență necesară, necesară în sine, neavând nicio cauză exterioară a necesității sale, ci însăși cauza constitutivă a necesității tuturor celorlalte; din toate punctele de vedere, este Dumnezeu Calea scării perfecțiunii A patra cale pornește de la diferitele grade care se găsesc în lucruri Găsim printre lucruri mai mult sau mai puțin perfect, sau adevărat, sau nobil; și așa este și cu alte relații de același fel Dar se vorbește de un grad mai mare sau mai mic în cazul în care există o aproximare diferită la o anumită limită; astfel, mai cald este ceea ce este mai aproape de limita căldurii Toma d'Aquino Deci, există ceva care, în cea mai mare măsură, posedă adevăr și perfecțiune și noblețe și, prin urmare, ființă; căci ceea ce este adevărat în cea mai mare măsură este, în cea mai mare măsură, așa cum se spune în Cartea a II-a "Metafizica", cap Dar ceea ce are o anumită calitate în cel mai înalt grad, este cauza tuturor manifestărilor acestei calităţi; Astfel, focul, ca limită a căldurii, este cauza a tot ceea ce este cald, așa cum se spune în aceeași carte De aici rezultă că există o anumită esență care este cauza bunătății și a întregii perfecțiuni pentru toate esențele; iar noi o numim Dumnezeu Pune finalism A cincea cale vine din ordinea naturii Suntem convinși că obiectele lipsite de rațiune, care sunt esența corpurilor naturale, sunt supuse oportunității Acest lucru este evident din faptul că acțiunile lor sunt fie întotdeauna, fie în majoritatea cazurilor îndreptate către cel mai bun rezultat De aici rezultă că își ating scopul nu întâmplător, ci fiind ghidați de o voință conștientă Întrucât ei înșiși sunt lipsiți de înțelegere, ei nu se pot supune oportunității decât în măsura în care sunt ghidați de cineva înzestrat cu rațiune și înțelegere, așa cum un arcaș îndreaptă o săgeată Prin urmare, există o ființă rațională care stabilește un scop pentru tot ceea ce se întâmplă în natură; iar noi îl numim Dumnezeu Aquino, Teologia Sumei, I, q , s Teoria metafizică a ființei și teoria cunoașterii Esența primară trebuie în mod necesar să fie în întregime actuală și să nu admită nimic potențial în sine Adevărat, atunci când unul și același obiect trece dintr-o stare potențială într-o stare reală, în timp potența precede actul în el; Totuși, actul precede în esență potența, căci ființa potențială nu poate trece în starea actuală decât cu ajutorul ființei actuale Aquino, Teologia Sumei, I, q : c Noi îl punem pe Dumnezeu drept început, nu într-un sens material, ci în sensul unei cauze producătoare; și ca atare El trebuie să fie de cea mai înaltă perfecțiune Dacă materia, în măsura în care este atare, este potențială, atunci principiul motiv, în măsura în care este astfel, este actual De aici Scolastică se cuvine ca principiul de acțiune să fie cel mai actual și, prin urmare, cel mai perfect La urma urmei, perfecțiunea unui obiect este determinată în măsura relevanței sale; ceea ce se numește perfect este ceea ce nu experimentează nicio deficiență în modul în care este perfect Aquinas, Summa Theology, I, q : c Deci, ar trebui să se înțeleagă că infinitul se numește astfel pentru că nu este limitat de nimic Între timp, materia este într-un fel limitată de formă, iar forma de materie Materia este limitată de formă în măsura în care este potențial deschisă la mai multe forme înainte de a accepta forma, dar de îndată ce percepe una dintre ele, se închide prin ea Forma este limitată de materie în măsura în care forma însăși este comună multor lucruri; dar, după ce materia a primit-o, ea este definită ca forma lucrului dat În acelaşi timp, materia primeşte o dispensă de la forma care o limitează; prin urmare acel relativ infinit care se atribuie materiei are caracterul imperfecțiunii Este materie, parcă lipsită de formă Dar forma nu primește dispensa de materie, ci mai degrabă se îngustează în volum; deci acel relativ infinit, care este dat unei forme care nu este închisă în materie, are caracter de perfecţiune Aquinas, Summa Theology, I, q : c Nimic în afară de Dumnezeu nu poate fi infinit și necondiționat; este așa doar condiționat Într-adevăr, dacă vorbim de infinitul care aparține materiei, atunci este evident că tot ceea ce există efectiv este înzestrat cu o formă și, prin urmare, materia ei este limitată de o formă Dar întrucât materia, luând o formă substanțială, rămâne potențial deschisă unui număr de forme accidentale, în măsura în care ceea ce este limitat necondiționat poate fi condiționat infinit Astfel, o bucată de lemn este limitată în formă, dar infinită în măsura în care este potențial deschisă la un număr infinit de forme Dacă vorbim despre acel tip de infinit care aparține formei, atunci este evident că obiectele ale căror forme sunt încorporate în materie sunt cu siguranță finite și în niciun caz infinite Dacă există niște forme create care nu sunt percepute de materie, ci sunt subvenționate Toma d'Aquino Stenturile în sine, așa cum cred unii despre îngeri, au o infinitate condiționată, atâta timp cât astfel de forme nu sunt limitate și nu sunt restrânse de nicio materie Întrucât, totuși, forma subsistentă creată are proprietatea de a fi, dar nu este însăși baza ființei sale, este necesar ca această proprietate a ei să fie percepută și restrânsă la o natură limitată Prin urmare, este clar că nu poate avea infinitate necondiționată Aquinas, Summa Theology, I, q , s Timpul și eternitatea Evident, timpul și eternitatea nu sunt același lucru Unii oameni caută sensul acestei diferențe în faptul că eternitatea este lipsită de un început și un sfârșit, în timp ce timpul are un început și un sfârșit Cu toate acestea, această diferență este accidentală, nu esențială La urma urmei, dacă acceptăm că timpul a fost și va fi întotdeauna, în conformitate cu afirmația celor care consideră mișcarea cerurilor ca fiind eternă, atunci diferența dintre eternitate și timp va rămâne, potrivit lui Boethius (Despre Consolation of Philosophy, cartea , cap ), în faptul că eternitatea este integrală în fiecare moment al ei, în timp ce aceasta nu este inerent timpului, precum și în faptul că eternitatea este o măsură a șederii, iar timpul este o măsură de mişcare Dacă, totuși, distincția la care se face referire se referă la lucruri măsurate și nu la măsuri, ea are totuși o oarecare forță De fapt, numai asta se măsoară prin timpul care își are începutul și sfârșitul în timp, așa cum se spune în "Fizica" [Aristotel] (cartea , ) Din acest motiv, dacă rotația cerurilor nu ar avea sfârșit, timpul nu ar fi măsura întregii sale durate, căci infinitul nu poate fi măsurat, ci ar fi măsura pentru fiecare dintre rotațiile sale, care au început și un sfârşitul în timp De asemenea, este posibil să găsim un alt argument în ceea ce privește măsurile indicate, dacă acceptăm potențialul final și început Într-adevăr, chiar dacă se dă că timpul nu are sfârșit, este totuși posibil să se marcheze începutul și sfârșitul timpului luând câteva fracțiuni de timp: astfel vorbim de începutul și sfârșitul unei zile sau al unui an Eternitatea nu este inerentă Aquinas, Summa Theology, I, q , s Mai mult, trebuie spus că, întrucât eternitatea este măsura șederii, în măsura în care obiectul se îndepărtează de Scolastică fiind în fiinţă, se îndepărtează şi de eternitate Mai mult, unele obiecte sunt atât de îndepărtate de locuința stabilă, încât ființa lor este supusă schimbării sau constă în schimbare, iar astfel de obiecte au timpul ca măsură; astfel sunt toate mișcările și, de asemenea, ființa lucrurilor muritoare Alte lucruri, însă, sunt mai puțin îndepărtate de a fi stabile, astfel încât ființa lor nu constă în schimbare și nu este supusă acesteia; totuși au și schimbări de ordin alăturat, fie în act, fie în potență Acesta este, evident, cazul corpurilor cerești, a căror ființă substanțială este neschimbabilă, dar care combină această neschimbabilitate cu schimbările în raport cu locul Același lucru este valabil și pentru îngeri, a căror ființă este neschimbată în ceea ce privește natura lor, dar supusă schimbării în ceea ce privește alegerea lor, precum și intelectul, stările și pozițiile lor în spațiu Astfel de obiecte au ca măsură un secol, care ocupă un loc intermediar între eternitate și timp Dar acea ființă, care are ca măsură eternitatea, nu este supusă niciunei schimbări și nu este unită cu acestea Astfel, timpul are "înainte" și "după"; epoca nu are "înainte" și "după" în sine, ci poate intra în unire cu ele; eternitatea nu are "înainte" și "după" și nu tolerează ei lângă tine Aquinas, Summa Theology, I, q , s Suflet și cunoaștere Este firesc pentru noi să cunoaștem ceea ce își găsește existența numai în materia care a suferit individuație, pentru că sufletul nostru, prin care realizăm cunoașterea, este forma unei anumite materie Dar sufletul are două posibilități de cunoaștere Prima constă în actul unui organ al trupului; tinde să se extindă asupra lucrurilor în măsura în care sunt date în materie individualizată; deci senzaţia nu cunoaşte decât individul A doua facultate cognitivă a sufletului este intelectul, care nu este un act al vreunui organ corporal Prin urmare, prin intelect, este firesc să cunoaștem esențe care, este adevărat, dobândesc ființă numai în materia care a suferit individuație, dar sunt cunoscute nu în măsura în care sunt date în materie, ci în măsura în care sunt abstrase din aceasta prin contemplare intelectuală Prin urmare, în cunoașterea intelectuală, putem lua orice lucru Toma d'Aquino in general, care depaseste posibilitatile de senzatie Între timp, intelectul îngerilor tinde să cunoască esențe care se găsesc în afara materiei, ceea ce depășește capacitatea naturală a intelectului sufletului uman în statutul acestei vieți, unde este legat de trup Așadar, un lucru rămâne: cunoașterea celei mai substanțiale ființe este specifică numai intelectului lui Dumnezeu și depășește posibilitățile oricărui intelect creat, căci nicio creație nu este propria ființă, ci participă la ființă Astfel, intelectul creat nu poate contempla pe Dumnezeu în esența sa, decât în măsura în care Dumnezeu, prin harul său, se unește cu intelectul creat, ca obiect deschis minții Aquinas, Summa Theology, I, q s Cunoașterea noastră naturală provine din senzație De aici rezultă că cunoașterea noastră naturală se poate extinde până la acele limite către care este ghidată de percepția senzorială Dar din senzațiile senzuale, intelectul nostru nu poate ajunge la contemplarea esenței lui Dumnezeu, căci creațiile percepute senzual sunt consecințele puterii divine, inadecvate cauzei lor Prin urmare, puterea lui Dumnezeu nu poate fi cunoscută în întregime din cunoaşterea lucrurilor sensibile, din care rezultă că esenţa lui nu poate fi contemplată Întrucât însă, făpturile sunt efecte dependente de o cauză, putem ajunge de la ele la cunoașterea lui Dumnezeu a ceea ce este El și, de asemenea, a ceea ce I se cuvine în mod necesar, ca primă cauză universală, depășind totalitatea efectelor ei Aquinas, Summa Theology, I, q , Acest lucru se întâmplă deoarece cunoașterea oricărui cunoscător își primește limitele de la modul de formă, care este începutul cunoașterii De fapt, imaginea sensibilă conținută în senzație este asemănarea unui singur obiect individual și, prin urmare, un singur obiect individual poate fi cunoscut prin intermediul acesteia Dar imaginea inteligibilă în intelectul nostru este asemănarea unui lucru în conformitate cu natura generică, care poate fi asimilată de o multitudine nenumărată de lucruri particulare Astfel, intelectul nostru, prin imaginea intelectuală a unei persoane, cunoaște într-un fel un număr infinit de oameni, dar nu în acelea Scolastică diferențe pe care le au între ei, dar numai în natura generică care îi unește Aquinas, Summa Theology, I, q : Întrucât lumea nu a luat ființă întâmplător, ci a fost creată de Dumnezeu prin intelect activ, așa cum se va arăta mai jos, este necesar ca în mintea divină să existe o formă, după asemănarea căreia a fost creată lumea Și acesta este conceptul de "idei" Aquinas, Summa Theology, I, q : c Adevăratul, după cum s-a spus, în sensul său original se află în intelect Într-adevăr, întrucât orice obiect poate fi adevărat în măsura în care are o formă corespunzătoare naturii sale, rezultă în mod necesar că intelectul, în măsura în care știe, este adevărat în măsura în care are asemănarea unui obiect cunoscut, care este forma ei, deoarece în curând el este intelectul cunoscător Și, prin urmare, adevărul este definit ca consistența dintre intelect și lucru Prin urmare, a cunoaște această consistență înseamnă a cunoaște adevărul Dar percepția senzorială nu o cunoaște în niciun fel pe aceasta din urmă De fapt, deși viziunea are asemănarea cu vizibilul, ea nu recunoaște comparația dintre lucrul văzut și ceea ce a perceput din acest lucru Intelectul, pe de altă parte, este capabil să-și cunoască consistența cu lucrul pe care îl înțelege, dar nu îl percepe în sensul că cunoaște un concept de necompunet, ci atunci când exprimă o judecată despre lucrul care este astfel, care este forma percepută de ea din ea, abia atunci cunoaște și spune adevărul Și face asta adunând și împărțind Căci în fiecare judecată el fie adaugă la ceva, notat prin subiect, o formă, notat cu predicat, fie îi ia această formă Și de aici rezultă clar că percepția simțului este adevărată pentru ceva sau că intelectul este adevărat pentru că cunoaște un concept de necompunet, și nu pentru că știe sau spune adevărul Și același lucru este și cu enunțurile compuse și simple Așadar, adevărul poate fi prezent în percepția senzorială sau în intelect, cunoscând un concept necompunebil, ca într-un lucru adevărat, dar nu așa cum este cunoscut la cunoscător, care include numele de adevăr, deoarece Toma d'Aquino perfecțiunea intelectului este adevărul așa cum este cunoscut Și de aceea, strict vorbind, adevărul este prezent în intelect atunci când compune și desparte, dar nu în percepția senzorială, nici în intelectul care cunoaște un concept de necompune Aquino, Teologia Sumei, I, q : După cum sa spus mai sus, adevărul în sensul propriu al cuvântului este prezent în intelect Un lucru este numit adevărat din adevărul prezent în orice intelect Prin urmare, variabilitatea adevărului trebuie considerată în raport cu intelectul; adevărul celui din urmă constă în aceasta, că este de acord cu lucrurile înțelese Acest acord se poate schimba în două direcții, ca orice altă similitudine, ca urmare a unei modificări a unuia dintre cei doi termeni similari Prin urmare, adevărul se schimbă într-un fel, din cauza aceluiași lucru în aceeași stare, cineva dobândește o altă părere, sau într-un alt fel, atunci când lucrul se schimbă în timp ce părerea rămâne neschimbată Și în ambele cazuri, adevărul se transformă într-o minciună Aquinas, Summa Theology, I, q : Adevărul constă în corespondența dintre intelect și lucru, așa cum s-a spus mai sus Dar un astfel de intelect, care este cauza unui lucru, este atașat unui lucru, ca un pătrat și o măsură Opusul este cazul intelectului, care se obține din lucruri Într-adevăr, când lucrul este măsura și pătratul intelectului, adevărul este că intelectul îi corespunde lucrul, așa cum se întâmplă în noi Deci, în funcție de ce este un lucru și ce nu este, părerea noastră este adevărată sau falsă Dar când intelectul este măsura și pătratul lucrurilor, adevărul este că lucrul ar trebui să corespundă intelectului; astfel, se spune că un meșter a făcut un lucru cu adevărat real atunci când îndeplinește regulile meșteșugului Aquinas, Summa Theology, , q , s Natura răului Deoarece Dumnezeu este directorul general al tuturor lucrurilor, trebuie atribuit providenței Sale faptul că El permite ca neajunsurile individuale să fie prezente în anumite lucruri particulare, Scolastică ca nu cumva desăvârşirea binelui comun să fie deteriorată De fapt, dacă toate cazurile de rău ar fi eliminate, atunci multe binecuvântări ar lipsi din univers Astfel, fără uciderea animalelor, viața leilor ar fi imposibilă, iar fără cruzimea tiranilor, statornicia martirilor Aquino, Teologia Sumei, I, q , ad Faptul că Dumnezeu are grijă în mod direct de toate lucrurile nu exclude în niciun caz cauzele secundare, care sunt realizatorii acestei ordini mondiale, după cum reiese din cele de mai sus Aquinas, Summa Theology, , q , și Sunt oameni pe care Dumnezeu îi respinge La urma urmei, s-a spus mai sus că predestinarea este o parte a Providenței Între timp, Providența include admiterea anumitor neajunsuri în lucrurile subordonate Providenței, așa cum s-a spus mai sus De aici rezultă că, de îndată ce oamenii sunt determinați de Providența Divină la viața veșnică, se aplică și Providenței Divine că le permite unor oameni să nu atingă acest scop, care se numește proscriși Aquinas, Summa Theology, I, q , s Ființa și Esența Esența este în sensul propriu al cuvântului, ceea ce este exprimat în definiție Definiția cuprinde temeiuri generice, dar nu individuale Prin urmare, este clar că în lucrurile compuse din materie și formă, esența înseamnă nu o singură formă și nu o singură materie, ci ceea ce este compus dintr-o formă și materie comune în conformitate cu principiile generice Totuși, ceea ce este compus din "această materie" și "această formă" este determinat prin ipostază și prin chip Pentru suflet, carne, oase sunt definite ca "om"; dar "acest suflet", "acest carne", "aceste oase" sunt definite ca "acest om" Astfel, ipostaza și persoana adaugă temeiuri individuale dincolo de determinarea esenței și, prin urmare, nu coincid cu esența, în măsura în care aceasta se aplică lucrurilor compuse din materie și formă Aquinas, Summa Theology, T, q : ad Dumnezeu este originea tuturor lucrurilor ca model al lor Pentru a clarifica acest lucru, trebuie avut în vedere că un model este necesar pentru producerea oricărui lucru, adică în măsura în care Toma d'Aquino produsul trebuie să urmeze o anumită formă De fapt, maestrul produce în materie o anumită formă în conformitate cu tiparul pe care îl observă, fie că este un model exterior pe care îl contemplă sau unul care este conceput în măruntaiele minții sale Între timp, este evident că toate creațiile naturale urmează anumite forme Dar această certitudine a formelor trebuie urmărită până la Înțelepciunea Divină, care a conceput ordinea mondială, care constă în diversitatea lucrurilor Și de aceea trebuie spus că în înțelepciunea divină sunt planurile tuturor lucrurilor, pe care le-am numit idei sau forme exemplare în mintea lui Dumnezeu Cu toate acestea, deși acestea din urmă sunt împărțite într-o multitudine atunci când sunt aplicate lucrurilor, ele nu sunt ceva cu adevărat diferit de esența divină, în asemănarea căreia diferite lucruri pot participa în moduri diferite Deci, Dumnezeu însuși este modelul principal al tuturor lucrurilor - Cu toate acestea, chiar și între lucrurile create, unele pot fi numite modele ale altora, în conformitate cu faptul că unele dintre ele urmează asemănarea altora, fie în virtutea apartenenței la același gen, fie în virtutea analogiei unor imitații Aquino, Teologia Sumei, I, q : c Însuși ordinea care există în lucrurile astfel create de Dumnezeu dezvăluie unitatea universului De fapt, universul este numit unul dintr-o singură ordine în sensul că fiecare lucru este corelat cu alții Tot ceea ce este de la Dumnezeu este legat unul de celălalt și de Dumnezeu însuși, așa cum se arată Prin urmare, este necesar ca totul să aparțină unui singur univers Din acest motiv, multe lumi ar putea fi puse de către cei care au postulat nu orice înțelepciune ordonatoare, ci întâmplarea ca cauză a lumii; Astfel, Democrit a susținut că această lume și nenumărate alte lumi au apărut din ciocnirea atomilor Aquino, Teologia Sumei, I, q , c După cum am spus mai sus, perfecțiunea universului necesită să existe inegalități în lucruri pentru ca toți pașii perfecțiunii să fie realizate Și un pas de perfecțiune este că ceva este perfect și nu poate depăși perfecțiunea lui; celălalt grad de perfecțiune constă în faptul că un anumit lucru este perfect, dar poate ieși din perfecțiunea lui Acești pași se găsesc deja în Scolastică ființa mea, căci sunt lucruri care nu își pot pierde ființa și, prin urmare, sunt eterne, dar există lucruri care își pot pierde ființa și, prin urmare, sunt muritoare Și așa, așa cum perfecțiunea universului cere să existe nu numai esențe eterne, ci și muritoare, tot așa perfecțiunea universului cere să existe unele lucruri care se pot îndepărta de bunătatea lor; de aceea o fac din când în când Aceasta este esența răului, adică faptul că un lucru se abate de la bine Din aceasta este limpede că răul este revelat în lucruri ca stricăciune, pentru că stricăciunea este, de asemenea, un fel de rău Aquino, Teologia Sumei, I, q : c Răul în diferite moduri își are cauza insuficienței în lucruri arbitrare, pe de o parte, și naturale, pe de altă parte Căci o cauză naturală produce un efect de acelaşi fel ca ea însăşi, cu excepţia cazului în care este interferată din exterior; tocmai acesta este defectul ei Prin urmare, răul nu poate urma în rezultat, dacă un alt rău nu există în prealabil în principiul activ sau în materie, așa cum s-a spus mai sus Dar în acțiunile voluntare, lipsa acțiunii rezultă dintr-o voință de fapt imperfectă în măsura în care aceasta din urmă nu se supune de fapt regulii de deasupra ei Acest tip de imperfecțiune nu este încă vinovăție, dar este urmată de vinovăție care decurge din acele acțiuni care se desfășoară într-o stare a acestei imperfecțiuni Aquino, Teologia Sumei, I, q , ad După cum reiese din cele spuse mai sus, răul, care constă în imperfecțiunea acțiunii, își are invariabil cauza în imperfecțiunea actorului Cu toate acestea, nu există nicio imperfecțiune în Dumnezeu El este cea mai înaltă perfecțiune, așa cum s-a arătat Prin urmare, răul care constă într-o acțiune imperfectă sau care rezultă dintr-o acțiune imperfectă nu poate fi urmărit până la Dumnezeu ca cauză Dar răul, constând în deteriorarea unor lucruri, se ridică la Dumnezeu ca cauză Și acest lucru este evident atât în treburile naturii, cât și în cele ale voinței Într-adevăr, s-a spus deja că orice principiu activ, în măsura în care produce prin forța sa o anumită formă supusă corupției și imperfecțiunii, prin forța sa provoacă această corupție și această imperfecțiune Între timp, este evident că forma pe care Dumnezeu o are în vedere în primul rând în creațiile sale este Toma d'Aquino binele întregii ordini mondiale Dar ordinea totală a lumii cere, așa cum s-a spus mai sus, ca unele lucruri să poată cădea în imperfecțiune și din când în când în ea Și în felul acesta, Dumnezeu, determinând în lucruri binele întregii ordini mondiale, ca o consecință și, parcă, provoacă accidental deteriorarea lucrurilor Aquino, Teologia Sumei, I, q , c Din cele spuse mai sus rezultă că nu există un singur principiu primar al răului în sensul în care există un singur principiu primar al binelui Căci, în primul rând, unicul principiu primar al binelui este binele în esența sa, așa cum s-a arătat Nimic, însă, nu poate fi intrinsec rău Într-adevăr, am văzut că tot ceea ce este, în măsura în care este, este bine și că răul există numai în bine ca substrat al său În al doilea rând, începutul primar al binelui este binele cel mai înalt și perfect, care concentrează inițial în sine toată bunătatea altor lucruri, așa cum sa arătat mai sus Dar nu poate exista rău suprem, căci, așa cum s-a arătat, deși răul diminuează întotdeauna binele, nu îl poate nimici niciodată complet; și întrucât, prin urmare, binele este mereu prezent, nimic nu poate fi în întregime și complet rău Din acest motiv, Filosoful susține că "dacă ceva ar fi total rău, s-ar autodistruge" (Aristotel Etica, IV, cap ), deoarece odată cu distrugerea oricărui bine, care este necesar pentru totalitatea răului, foarte rău, al cărui substrat este bun În al treilea rând, conceptul de rău contrazice conceptul de principiu primar și, în plus, nu numai pentru că răul, conform celor spuse mai sus, este condiționat de bine, ci și pentru că răul nu poate fi cauza a nimic decât ca un accident Și de aceea nu poate fi cauza primară, căci "cauza accidentală este secundară în raport cu cauza, care este astfel în sine", așa cum este evident ("Fizica", II, cap ) Aquino, Teologia Sumei, I, q , s Seria cauzelor răului nu merge la infinit, căci tot răul poate fi urmărit până la o cauză bună, din care răul provine într-un mod accidental Aquinas, Summa Theology, /, q , și Scolastică Necesitatea de a admite că avem o inteligență posibilistă provine din faptul că uneori inteligența noastră este mai degrabă potențială decât actuală De aici rezultă că trebuie să existe o oarecare facultate potenţială cu privire la lucrurile inteligibile, înainte de însăşi înţelegerea lor; trece într-o stare reală cu privire la aceste lucruri atunci când sunt cunoscute, iar mai târziu când se gândesc la ele Această abilitate se numește Inteligența Posibilității Dar necesitatea asumării prezenței unui intelect activ se naște din faptul că naturile lucrurilor materiale pe care le cunoaștem nu au o existență separată în afara sufletului ca imateriale și efectiv inteligibile; în afara sufletului ele rămân inteligibile doar în putere Rezultă că trebuie să existe o facultate care să facă aceste naturi de fapt inteligibile Și această abilitate se numește inteligență activă Aquino, Teologia Sumei, I, q : c Este firesc ca intelectul activ să ilumineze, și nu un alt principiu inteligibil, ci lucruri potențial inteligibile, pentru că prin intermediul abstracției le face de fapt inteligibile De proprietățile intelectului posibilist aparține: a rămâne în potență în raport cu lucrurile naturale cognoscibile și uneori a trece în starea actuală Aquino, Teologia Sumei, /, q , ad Percepția simțului nu înțelege esența lucrurilor, ci doar accidentele lor exterioare În același mod, reprezentarea cuprinde doar asemănările corpurilor Numai intelectul înțelege esența lucrurilor Aquino, Sum teol , , q , ad Cunoașterea adevărului este dublă: este fie cunoaștere prin natură, fie cunoaștere prin har Și cunoașterea care vine prin har este, la rândul ei, dublă: primul fel de cunoaștere este exclusiv speculativ, cum ar fi atunci când anumite mistere divine sunt revelate unei anumite persoane; celălalt fel de cunoaștere este legat de sentiment și produce dragoste pentru Dumnezeu Iar ultima este o proprietate specială a darului înțelepciunii Aquino, Teologia Sumei, I, q , / s Toma d'Aquino Natura sufletului și a intelectului Când investigăm natura sufletului, trebuie avut în vedere faptul că principiul primordial al vieții în tot ceea ce trăiește în lumea noastră se numește suflet, așa că numim ființele vii însuflețite și cele moarte neînsuflețite Viața, pe de altă parte, se găsește predominant în două tipuri de activitate, adică în cunoaștere și în mișcare Ca origine a acestor fenomene, filosofii antici, neputând depăși ideea, au postulat un anumit corp, căci ei afirmau că numai corpurile sunt lucruri și ceea ce nu este un corp nu există deloc Și în conformitate cu aceasta, ei au susținut că sufletul este un anumit corp Deși eroarea acestei afirmații poate fi arătată în diferite moduri, vom folosi doar unul, care dezvăluie, în general și în mod clar, că sufletul nu este un corp Este evident că sufletul nu este un principiu al acțiunii vieții; altfel, sufletul ar fi ochiul ca început al vederii și același lucru s-ar putea spune despre celelalte instrumente ale sufletului Numim doar începutul primar al vieții suflet Și așa, deși un anumit corp poate fi în felul său începutul vieții, cumva: inima este începutul vieții pentru un animal, totuși, niciun corp nu poate fi începutul primar al vieții Într-adevăr, este evident că este posibil ca un corp să fie începutul vieții sau să fie viu nu pentru că este un corp în general; altfel orice corp ar fi viu sau începutul vieții Dar un corp poate fi viu, sau chiar un început, pentru că este doar un astfel de corp Dar ceea ce este de fapt astfel, îl primește de la un început care se numește actul său Prin urmare, sufletul, care este primul principiu al vieții, nu este trupul, ci acțiunea corpului, la fel cum căldura, care este începutul încălzirii, nu este trupul, ci un fel de activare corporală Aquinas, Summa Theology, /, q : Începutul activității intelectuale, pe care noi o numim sufletul uman, este un început necorporal și care există în sine Căci este evident că prin intermediul intelectului omul este capabil să cunoască natura tuturor trupurilor Dar ceea ce poate cunoaște anumite lucruri nu trebuie să aibă niciunul dintre aceste lucruri în propria sa natură, pentru că ceva ar fi într-un mod natural Scolastică înglobat în instrumentul cunoașterii, i-ar fi greu să cunoască alte lucruri, așa cum vedem că limba unui bolnav, saturată de umezeală coleric și amar, nu percepe nimic dulce, dar totul i se pare amar Deci, dacă principiul intelectual ar avea în sine natura unui anumit corp, ar fi incapabil să cunoască alte corpuri Între timp, fiecare corp are o anumită natură Prin urmare, este imposibil ca principiul intelectual să fie un corp Este la fel de imposibil ca activitatea intelectuală să se desfășoare printr-un organ corporal, căci într-un asemenea caz natura certă a acestui organ ar împiedica cunoașterea tuturor corpurilor; Astfel, dacă ar colora o anumită culoare, ca să nu mai vorbim de pupilă, dar chiar și de un vas de sticlă, atunci umezeala turnată în vas ar părea înzestrată cu aceeași culoare Deci, însuși principiul intelectual, care se numește minte sau intelect, acționează prin el însuși, iar corpul nu participă aici Dar nimic nu poate acționa prin el însuși dacă nu există prin el însuși Căci numai existentul efectiv poate acţiona; prin urmare, ceva acționează în același mod în care există Prin urmare, nu spunem că căldura se încălzește, ci spunem că un obiect cald o face Concluzia rămâne că sufletul uman, numit intelect sau minte, este ceva incorporal și autoexistent Aquino, Teologia Sumei, /, q , s Evident, sufletul sensibil nu realizează prin el însuși nicio acțiune proprie, ci fiecare acțiune a sufletului sensibil aparține îmbinării sufletului și trupului Din aceasta rezultă limpede că sufletele animalelor iraționale nu acționează prin ele însele și nu sunt de sine stătătoare, pentru că ființa și activitatea a ceva seamănă între ele Aquino, Teologia Sumei, /, q , s Având în vedere faptul că senzația senzorială este o anumită acțiune a omului, deși nu a sa, este evident că omul nu este doar un suflet, ci ceva compus dintr-un suflet și un corp Platon ar putea argumenta că omul este un suflet care folosește Toma d'Aquino fiind un corp, doar pentru că considera percepția senzorială drept o proprietate a sufletului Aquino, Teologia Sumei, I, q : c Trebuie spus că intelectul, care este începutul acțiunii intelectuale, este forma corpului uman Într-adevăr, începutul prin care are loc imediat o acţiune este forma lucrului căruia îi este atribuită acţiunea; astfel, începutul prin care trupul este sănătos este sănătatea, iar începutul prin care sufletul cunoaște direct este cunoașterea, de unde sănătatea este forma corpului și cunoașterea este forma sufletului Iar motivul pentru aceasta este că un lucru acţionează numai în măsura în care se află în act; iar în funcţie de actul în care se află ceva, acţionează Dar este evident că începutul, direct prin care trăiește trupul, este sufletul Și întrucât viața se dezvăluie prin diverse acțiuni pe diferite niveluri ale ființelor vii, începutul prin care noi în primul rând să realizăm fiecare dintre aceste acțiuni ale vieții este sufletul; în primul rând, datorită sufletului, mâncăm, simțim, ne mișcăm în spațiu; şi tot aşa gândim în primul rând prin ea Prin urmare, acel principiu, în primul rând, datorită căruia gândim, fie că îl numim intelect sau suflet gânditor, este forma corpului Această dovadă este dată de Aristotel în cartea a II-a "Despre suflet" (cap II) Lkvinskiș, Teologia Sumei, I, q , s Afirmația că intelectul tuturor oamenilor este același este complet insuportabilă Acest lucru este evident dacă, așa cum spunea Platon, omul este intelectul însuși În acest caz, din ipoteza că Socrate și Platon au împreună un singur intelect, rezultă că Socrate și Platon sunt aceeași persoană și nu diferă unul de celălalt în nimic, cu excepția proprietăților care se află în afara esenței ambelor Și în acest caz, diferența dintre Socrate și Platon va fi aceeași ca între un bărbat în tunică și un bărbat în mantie, ceea ce este complet absurd La fel, această afirmație rămâne în mod clar de nesuportat dacă, în conformitate cu opinia lui Aristotel, vedem în intelect o parte sau potență a sufletului, care este forma omului La urma urmei, este de neconceput ca o mare multime Scolastică diferite obiecte aveau o singură formă, la fel cum este de neconceput că au o singură ființă, căci forma este începutul ființei în ființă Aquino, Teologia Sumei, /, q : c Acțiunea mea și a ta intelectuală ar putea diferi una de cealaltă datorită diferenței de reprezentări vizuale (de exemplu, reprezentarea unei pietre în mine și în tine este diferită), dacă reprezentarea vizuală în sine, în conformitate cu faptul că este diferit în mine, și celălalt în tine, a fost o formă de inteligență posibilistă; căci unul și același principiu activ, când se ciocnește de forme diferite, dă naștere la efecte diferite, de exemplu: când diferite forme de lucruri se ciocnesc cu privirea unuia și aceluiași ochi, se nasc viziuni diferite Cu toate acestea, vizualizarea în sine nu este o formă de inteligență posibilă; această formă este constituită de fapt dintr-o imagine inteligibilă obţinută prin abstracţie din reprezentări vizuale Mai mult, în cadrul aceluiași intelect, din diverse reprezentări vizuale de același tip, nu se poate obține prin abstracție mai mult de o imagine inteligibilă Astfel, este evident că o persoană poate avea diferite reprezentări vizuale ale unei pietre și, totuși, din toate acestea, prin intermediul abstracției, se creează o singură imagine inteligibilă a unei pietre, prin care intelectul unei persoane înțelege natura o piatră într-o singură acțiune, în ciuda tuturor diferenței de reprezentări vizuale Deci, dacă toți oamenii ar avea un singur intelect, diferența de reprezentări vizuale la una sau alta persoană nu ar putea provoca o diferență în acțiunea intelectuală, așa cum a gândit Interpretul - Averroes (Ibn-Rushd - nota Per ) în interpretarea sa despre a treia carte "Despre suflet" Deci, rămâne concluzia că este complet inconsecvent și imposibil să asumăm un singur intelect la toți oamenii Aquinas, Summa Theology, I, q , s Individuarea principiului inteligibil, precum şi forma prin care cuprinde acest principiu, nu exclude înţelegerea conceptelor generale; altfel, din faptul că intelectele izolate sunt anumite substanțe autoexistente și, prin urmare, și particulare, ar rezulta că nu pot înțelege concepte generale Dar materialitatea principiului cunoașterii Toma d'Aquino iar forma prin care ea cunoaşte împiedică cunoaşterea universalului Căci dacă, în general, fiecare acțiune are loc conform modului formei în care acționează principiul activ (de exemplu: încălzirea are loc în funcție de modul de căldură), atunci, în special, cunoașterea se desfășoară și în conformitate cu modul a formei prin care principiul cunoaşterii cunoaşte Într-adevăr, este de la sine înțeles că natura generală acceptă distincții și diviziuni conform principiilor individuației care provin din materie Prin urmare, dacă forma prin care se realizează cunoașterea este materială, adică nu este abstractizată din condițiile existenței materiale, va da o aparență de specie sau natură generică, care a luat deja diferențe și fragmentare prin începuturile individuației: a cunoaşte natura unui lucru în forma sa materială nu se va putea generaliza Dacă, totuși, forma este extrasă din condițiile materiei care a suferit individuație, ea va da o aparență de natură fără acele aspecte ale ei care introduc diferențe și fragmentare și astfel universalul este cunoscut Și aici nu contează dacă există un singur intelect, sau dacă sunt multe dintre ele: căci, chiar dacă ar fi unul singur, ar trebui neapărat să fie ceva singular, iar forma prin care gândește ar fi și ceva - ceva singular Aquino, Teologia Sumei, /, q , ad Indiferent dacă există un intelect sau mai multe intelecturi, subiectul gândirii este unul singur Dar obiectul gândirii este prezent în intelect nu prin el însuși, ci prin asemănarea lui: "La urma urmei, în suflet nu există piatră, ci imaginea unei pietre", așa cum se spune în cartea a III-a "Despre suflet" (III, cap ) Și totuși obiectul gândirii este o piatră, și nu imaginea unei pietre, dacă intelectul nu reflectă asupra lui însuși: altfel științele nu ar preda despre lucruri, ci despre imagini inteligibile Dar forme diferite pot fi asemănate cu același lucru în moduri diferite Deoarece cunoașterea are loc prin asemănarea celui care cunoaște cu lucrul cunoscut, rezultă că același lucru poate fi cunoscut de diferiți subiecți cunoscători, așa cum este evident în raport cu cunoașterea senzorială, pentru că mulți, prin mijlocirea unor asemănări diferite, contemplă același lucru culoare Și în același mod, multe intelecturi gândesc același lucru inteligibil Diferența dintre cunoașterea senzorială și cea intelectuală este, Scolastică conform învățăturilor lui Aristotel, singurul lucru este că un lucru este perceput în mod sensibil în conformitate cu dispensația pe care o are în afara sufletului, adică în propria sa ființă specială, în timp ce natura inteligibilă a unui lucru, deși este dată în afara suflet, nu se află în acel mod ființă, conform căruia este inteligibil Căci intelectul de natură generală se realizează prin excluderea principiilor care produc individuarea; între timp, natura comună nu are un asemenea mod de a fi în afara sufletului - Totuşi, conform învăţăturilor lui Platon, un lucru inteligibil este dat în afara sufletului în modul său, conform căruia se dovedeşte a fi inteligibil; căci el a presupus că naturile lucrurilor sunt date izolat de materie Aquino, Teologia Sumei, /, q , ad La om, sufletele senzuale, intelectuale și vegetative coincid Cum se întâmplă acest lucru este ușor de înțeles pentru oricine se gândește la diferențele care se găsesc în tipurile și formele lucrurilor Căci se dovedește că aceste specii și aceste forme diferă unele de altele ca mai mult sau mai puțin perfecte; Astfel, în ordinea mondială a lucrurilor, animatul este mai perfect decât cel neînsuflețit, animalele sunt mai perfecte decât plantele, iar oamenii sunt animale și în cadrul fiecăreia dintre aceste specii se disting diferiți pași Și în acest sens, Aristotel în cartea a VIII-a "Metafizica" aseamănă tipurile de lucruri cu numerele, care diferă unele de altele prin unități adăugate sau scăzute Tot în cartea a -a "Despre suflet" el aseamănă diferitele suflete cu figuri geometrice, dintre care una o conţine pe cealaltă; astfel, pentagonul include triunghiul, dar el însuși îl depășește pe acesta din urmă În același mod, sufletul intelectiv conține practic tot ceea ce posedă atât sufletul senzual al unui animal, cât și sufletul vegetativ al unei plante Prin urmare, așa cum planul pentagonal este pentagonal, nu pentru că are două figuri în același timp - figura unui triunghi și figura unui pentagon (dar figura unui triunghi este de prisos, deoarece este deja prezentă în figura lui un pentagon), la fel și Socrate nu este om, dar datorită celuilalt este un animal, dar este amândoi datorită aceluiași suflet Aquino, Teologia Sumei, /, q , s Toma d'Aquino Un lucru are o singură ființă substanțială Dar ființa substanțială este comunicată printr-o formă substanțială Prin urmare, un lucru are o singură formă substanțială Între timp, forma substanțială a omului este sufletul Prin urmare, este imposibil ca o altă formă substanțială să fie prezentă într-o persoană, în afară de sufletul intelectiv Aquinas, Summa Theology, /, q , s - c Dacă ar fi să presupunem că sufletul inteligibil se unește cu trupul nu ca formă, ci doar ca motor al său (cum era opinia platonicienilor), ar fi necesar să recunoaștem că o altă formă substanțială este prezentă la om, prin care trupul primește de la sufletul în mișcare dispensa ființei sale - Întrucât, totuşi, sufletul inteligibil este unit cu trupul ca formă substanţială, aşa cum am afirmat mai sus, este imposibil ca pe lângă el să se găsească la o persoană orice altă formă substanţială Pentru a face acest lucru evident, ar trebui să ne gândim că forma substanțială diferă de cea accidentală tocmai prin aceea că aceasta din urmă nu comunică ființă simplă, ci doar ființă într-o anumită calitate; Astfel, căldura conferă substratului său nu o simplă ființă, ci ființa ca ceva cald Și de aceea, dezvăluind forma accidentală, nu spunem că un anumit lucru pur și simplu devine sau ia naștere, ci că dobândește o anumită calitate sau trece într-o anumită stare; la fel, odată cu dispariţia formei accidentale, nu spunem că ceva a fost distrus deloc, ci doar că a fost distrus într-o anumită privinţă Dar forma substanțială comunică ființa simplă și, prin urmare, atunci când este revelată, spunem că ceva pur și simplu a apărut, iar când dispare, că ceva a fost distrus Și din același motiv, vechii filozofi ai naturii (naturales), care au văzut în prima materie - fie că este foc, fie aer, sau altceva de același fel - ceva care există de fapt, au afirmat că nimic nu apare pur și simplu și nu este pur și simplu distrus, dar că "orice devenire este o schimbare", așa cum se spune în cartea I "Fizicieni" ( , ) Și dacă situația ar fi de așa natură încât, pe lângă sufletul inteligibil, ar preexista în materie o altă formă substanțială, prin care substratul sufletului a fost Scolastică Dacă ar exista de fapt, atunci ar urma că sufletul nu comunică o ființă simplă În acest caz, sufletul nu ar fi o formă substanțială, iar prin manifestarea lui nu s-ar produce o apariție necondiționată, ca la dispariția lui - o distrugere necondiționată, ci ambele s-ar produce doar într-un anumit sens Și acest lucru este evident fals Având în vedere acest lucru, trebuie recunoscut că nu există o altă formă substanțială în om, în afară doar de sufletul substanțial, și că acesta din urmă, atâta timp cât conține virtual sufletul senzual și sufletul vegetativ, conține în mod egal forme de ordin inferior și îndeplinește independent și una sunt toate acele funcții care în alte lucruri sunt îndeplinite de forme mai puțin perfecte În același mod trebuie spus despre sufletul senzual la animale, despre sufletul vegetativ din plante și, în general, despre toate formele mai perfecte în raport cu formele mai puțin perfecte Aquino, Teologia Sumei, /, q , s Nu forma este determinată de materie, ci mai degrabă materia este determinată de formă; este în forma în care trebuie căutat motivul pentru care materia este astfel, și nu invers Sufletul inteligibil, așa cum am arătat mai sus, ocupă cel mai de jos nivel dintre substanțele intelectuale în cadrul ordinii naturale a lucrurilor Acest lucru este evident din faptul că ea nu are prin natură o cunoaștere înnăscută a adevărului, ca îngerii, ci este obligată să adune adevărul din lucrurile despărțite prin intermediul percepției senzoriale, așa cum spune Dionisie Areopagitul în cap "Despre Numele Divine" Dar natura nu refuză nimic necesar; de aici rezultă că sufletul intelectual era înzestrat nu numai cu facultatea de intelect, ci și cu facultatea de percepție senzorială Totuși, actul percepției senzoriale nu poate fi realizat fără un instrument corporal Prin urmare, a fost necesar ca sufletul intelectiv să fie unit cu un corp de un fel care să fie potrivit ca organ al percepției simțurilor Aquino, Teologia Sumei, /, q , s Întrucât sufletul inteligibil, așa cum am spus mai sus, este unit cu trupul ca formă substanțială, este imposibil ca vreun aranjament accidental să mijlocească între corp și suflet, precum și între Toma d'Aquino substanțial, forma și materia ei Și acest lucru este evident din faptul că, deoarece materia este potențial capabilă de toate stările reale într-o anumită secvență, este necesar ca ceea ce este primar necondiționat în stările actuale să fie considerat ca fiind primar și în materie Dar ființa este primară între toate stările reale Prin urmare, este imposibil să concepe materia ca fiind caldă sau determinată cantitativ, mai degrabă decât existența efectivă Dar primește ființa actuală prin forma substanțială, care comunică ființa simplă, așa cum am spus mai sus Prin urmare, este imposibil ca orice aranjament accidental să preexistă în materie, anticipând forma substanțială; iar această concluzie se extinde la suflet Aquino, Teologia Sumei, I, q , c Dacă sufletul este unit cu trupul ca formă, așa cum am spus mai sus, este imposibil ca această asociere să fie realizată prin mijlocul unui corp Această poziție decurge din faptul că orice obiect are unitate în măsura în care are ființă Forma prin ea însăși face ca lucrul să devină existent efectiv, deoarece această formă însăși este în esența ei o stare de actualitate; și comunică nefiind fără ajutorul a ceva mediator Prin urmare, unitatea unui lucru compus din materie și formă se sprijină pe forma însăși, care prin ea însăși este unită cu materia ca stare a ei de actualitate Mai mult, nu există un alt principiu unificator, în afară de principiul activ, care face ca materia să devină existentă efectiv, așa cum se spune în cartea a VIII-a "Metafizică" Aquinas, Summa Theology, I, q : Dacă sufletul, așa cum s-a spus în repetate rânduri, ar fi legat de trup doar ca motor al său, s-ar putea spune că el nu locuiește în fiecare parte a corpului, ci numai în aceea prin care mișcă odihnă - Întrucât, totuși, sufletul este unit cu trupul ca formă, este necesar ca el să rămână în întregul corp ca întreg și în fiecare parte a lui Căci nu este o formă accidentală a corpului, ci una substanțială; forma substanțială dă gradul de perfecțiune adecvat nu numai întregului, ci și fiecărei părți Într-adevăr, din moment ce întregul este format din părți, că Scolastică Ce formă a întregului, care nu dă ființă părților individuale ale corpului, este forma ca aranjare și ordine (cum ar fi forma unei case); iar acest tip de formă este o formă accidentală Cu toate acestea, sufletul este o formă substanțială; de aceea este necesar ca ea să fie o formă și o stare de actualitate, nu numai pentru întreg, ci pentru fiecare parte Și de aceea, după ieșirea sufletului din trup, nu numai despre întregul corp se poate spune "acesta este un animal" sau "acesta este un om" doar din cauza ambiguității cuvintelor (cum se spune despre un animal desenat) sau sculptate din piatră), dar același lucru este valabil și pentru mână și pentru ochi sau, după cum spune Filosoful (Despre suflet, II, I), pentru carne și oase Și acest lucru este dovedit de faptul că, după ieșirea sufletului, nici o singură parte a corpului nu își are deja funcția corespunzătoare; și tot ceea ce păstrează apartenența unei specii păstrează și funcția inerentă acelei specii Dar actul rezidă în obiectul căruia îi aparține actul Prin urmare, sufletul rezidă în mod necesar în întregul corp ca întreg și în orice parte a acestuia Aquinas, Summa Theology, I, q , c Din cele de mai sus reiese clar că există unele funcţii ale sufletului care se îndeplinesc fără ajutorul organelor trupeşti; asa este gandirea si vointa Și de aceea potențele, care constituie începuturile acestor plecări, au ca substrat sufletul "Cu toate acestea, există și astfel de acte ale sufletului care sunt efectuate printr-un organ al corpului, cum ar fi: vederea prin ochi și auzul prin ureche Și așa este cu toate funcțiile părților senzoriale și vegetative ale sufletului Și de aceea potențele, care constituie începuturile acestor funcții, au ca substrat o esență compusă din suflet și corp, și nu numai suflet Aquinas, Summa Theology, I, q : După cum sa menționat deja, toate potențele se referă la sufletul însuși ca la începutul său Dar anumite potențe se referă la sufletul însuși ca și la substratul său: astfel sunt gândirea și voința Potențele de acest fel sunt în mod necesar păstrate în suflet după distrugerea trupului Unele potențe, însă, au ca substrat o esență compusă din suflet și trup: astfel sunt toate potențele părților senzoriale și vegetative ale sufletului Dar odată cu distrugerea substratului, accidentul nu poate Toma d'Aquino persista Prin urmare, după distrugerea combinației dintre suflet și corp, potențele de al doilea fel nu pot fi păstrate, ci rămân în suflet doar virtual, precum și principiul sau rădăcina lor originală Aquino, Teologia Sumei, I, q cu Potențele numim facultatea de creștere, facultatea de percepție senzorială, facultatea de dorință, facultatea de mișcare spațială, facultatea de intelect Aquino, Teologia Sumei, I, q , s - c Tipurile de potențe sufletești pe care le-am enumerat există printre cinci Dintre acestea, trei sunt numite suflete, iar patru sunt numite moduri de viață Aquino, Teologia Sumei, I, q : c Există trei potențe care aparțin sufletului vegetativ Fiecare dintre ele, după cum am menționat mai sus, are ca obiect trupul însuși, care trăiește datorită sufletului; între timp, în ceea ce privește trupul, este necesară o triplă acțiune din partea sufletului În primul rând, este acea acțiune prin care corpul dobândește ființă: și acesta este scopul potenței generatoare Mai mult, aceasta este acțiunea prin care corpul viu își dobândește volumul propriu: și acesta este scopul forței de creștere În sfârşit, aceasta este acţiunea prin care trupul fiinţei vii se păstrează atât în fiinţa sa, cât şi în volumul ei cuvenit: şi aceasta este puterea de hrănire Aquinas, Summa Theology, I, q , s Ar trebui să se adopte o metodă de calcul și deosebire a simțurilor externe, care se bazează pe ceea ce aparține efectiv și în sine percepției senzoriale Căci acesta din urmă este un fel de potență pasivă, care este destinată să sufere modificări în conformitate cu obiectul său exterior Astfel, cauza externă a schimbării este ceea ce în sine este perceput de simțuri și în conformitate cu diversitatea căreia se disting potențele sensibile Aquinas, Summa Theology, I, q , c Pentru perceperea formelor percepute senzual se intenționează simțirea în sensul propriu al cuvântului sau sentimentul general; împărțirea acestora din urmă va fi discutată mai jos - Dar a reține sau a păstra astfel de forme este fantezie sau imaginație (ambele cuvinte înseamnă același lucru); iar această fantezie, sau imaginație, este, parcă, un fel de tezaur în care sunt depozitate formele percepute prin simțuri - Scolastică Pentru a lua în considerare acele date care nu sunt percepute de simțuri, este definită capacitatea de judecată "Dar pentru a salva aceste date, servește memoria, care este, parcă, un fel de trezorerie a unor astfel de date Acest lucru este dovedit de faptul că capacitatea memoriei se manifestă la ființele vii în raport cu orice date de tipul menționat (de exemplu, când se face distincția între dăunător și util) Iar conceptul însuși al trecutului, căruia îi este subordonată memoria, aparține acestui tip de date Cu toate acestea, trebuie amintit că în ceea ce privește formele percepute senzual, nu există nicio diferență între percepția unei persoane și percepția altor ființe vii: atât aici, cât și acolo, o anumită schimbare are loc sub influența unui obiect exterior de percepție Dimpotrivă, în raport cu datele de mai sus, există o diferență între percepția unei persoane și percepția altor ființe vii Animalele percep acest tip de date doar în virtutea unui anumit instinct natural, în timp ce o persoană și prin comparație Și de aceea ceea ce la animal se numește facultatea naturală a judecății, la om se numește facultatea de reflecție, căci se dezvăluie printr-o anumită comparație a datelor de tipul menționat De aceea această facultate este numită și mintea privată, căreia medicii îi atribuie un organ special, și anume partea de mijloc a creierului; și această minte particulară compară datele dintr-o anumită ordine în același mod în care mintea intelectivă compară datele dintr-un ordin general - În ceea ce privește memoria, omul are nu numai o memorie, care, ca și alte ființe vii, constă într-o reprezentare involuntară a trecutului, ci și o amintire, adică o astfel de amintire care, parcă în silogisme, analizează trecutul în în conformitate cu comanda privată a datelor Avicenna a sugerat existența celei de-a cincea potențe, care ocupă un loc de mijloc între capacitatea de a judeca și capacitatea de a raționa: această potență ar include împărțirea și compararea formelor contemplate de imaginație, ceea ce se întâmplă, de exemplu, atunci când noi, după ce ne-am imaginat forma aurului și forma unui munte, alcătuiți din ele o singură formă de munți de aur pe care nu i-am văzut niciodată Dar o astfel de acțiune nu se observă la nicio ființă vie, cu excepția omului: iar pentru acesta din urmă, capacitatea de imaginație este suficientă pentru aceasta Aceste din urmă atribute Toma d'Aquino această acțiune este și Averroes în cartea sa Despre percepția simțului și obiectele sale Și, prin urmare, nu este nevoie să admitem existența oricăror facultăți interne ale părții senzuale a sufletului dincolo de următoarele patru: sentiment general, imaginație, facultate de judecată, facultate de memorie Aquinas, Summa Theology, /, q , s Pe baza unor premise preliminare, trebuie recunoscut că intelectul este o anumită potență a sufletului, și nu însăși esența acestuia din urmă Începutul imediat al acţiunii coincide cu însăşi esenţa lucrului numai dacă acţiunea însăşi coincide cu fiinţa lucrului; căci raportul dintre potență și acțiune în raport cu actul ei este același cu relația dintre esență și ființă Dar numai în raport cu Dumnezeu activitatea intelectuală coincide cu ființa Prin urmare, numai în Dumnezeu intelectul este esența lui; în toate celelalte ființe intelectului intelectul este o anumită potență a persoanei inteligibile Aquino, Teologia Sumei, /, q , s Dificultăți Intelectul activ, despre care vorbește Filosoful [Aristotel], este ceva ce aparține sufletului Pentru a clarifica acest lucru, trebuie să ne gândim la aceasta: trebuie să presupunem, deasupra sufletului intelectiv uman, existența unui intelect superior, de la care sufletul primește capacitatea de inteligență La urma urmei, tot ceea ce participă la ceva mobil și imperfect, mai înainte necesită altceva, care ar avea această proprietate în esență și ar fi imobil și perfect Între timp, sufletul uman este numit inteligibil deoarece participă la capacitatea intelectului; dovada în acest sens este că nu pare a fi inteligibilă în ansamblu, ci doar în unele dintre părțile sale Mai mult, vine să înțelegem adevărul prin raționament în căutare și schimbare Mai mult, are o facultate imperfectă a intelectului: în primul rând, nu cuprinde totul; în al doilea rând, în acele lucruri care sunt accesibile pentru înțelegerea ei, ea trece de la potență la acțiune Prin urmare, trebuie neapărat să existe unele mai mari Scolastică intelectul, care ajută sufletul în activitatea intelectuală Aquinas, Summa Theology, /, q , s Dacă intelectul activ nu ar aparține sufletului, ci ar fi o substanță separată, toți oamenii ar avea un singur intelect activ Acesta este modul în care cei care cred că există un singur intelect activ înțeleg problema Dar dacă intelectul activ este o parte a sufletului, cum ar fi o parte din capacitatea sa, atunci trebuie să admitem că există multe intelecturi active în conformitate cu multiplicitatea sufletelor, care la rândul ei corespunde cu multiplicitatea oamenilor, ca s-a spus mai sus Într-adevăr, este imposibil ca aceeași facultate să aparțină unor substanțe diferite Aquinas, Summa Theology, I, q , s Intelectul activ creează un concept general prin abstracția lui din materie Totuși, aceasta nu necesită ca intelectul să fie unul în toate vehiculele sale, ci doar să fie unul în toate în relația sa cu toate lucrurile din care derivă un concept general și în raport cu care conceptul general este unul și la fel Și aceasta este caracteristică intelectului în măsura în care este imaterial Aquino, Teologia Sumei, I, q , ad Utilizarea generală, care, după Filosoful (Topeka II, , , A), ar trebui să urmeze atunci când desemnează lucruri, cere de obicei ca cei care ordonă corect lucrurile și dispun de ele bine să fie numiți înțelepți Prin urmare, alături de alte idei pe care oamenii le creează pentru ei înșiși despre înțelept, Filosoful citează următoarele: "Este firesc ca înțelepții să ordone" (Metafizica, I, , , A) Aquino, Summa împotriva neamurilor, I, Pentru cunoașterea acelor adevăruri despre Dumnezeu care pot fi obținute de minte, este necesar să avem deja multe cunoștințe dinainte, căci aproape toată cercetarea filozofiei este subordonată scopul cunoașterii lui Dumnezeu; Tocmai din acest motiv metafizica, preocupată de ceea ce ține de Divin, este ultima studiată într-o serie de discipline filozofice Aquino, Împotriva neamurilor, I, Toma d'Aquino Dacă numai drumul rațiunii ar duce la cunoașterea lui Dumnezeu, neamul omenesc s-ar afla în cel mai mare întuneric al ignoranței: în acest caz, cunoașterea lui Dumnezeu, care îi face pe oameni suprem de perfecți și buni, ar ajunge doar la câțiva și chiar şi la ei numai după mult timp Aquino, Împotriva neamurilor, Când unei persoane i se oferă anumite adevăruri despre Dumnezeu care depășesc rațiunea, atunci prin aceasta se întărește la om părerea că Dumnezeu este ceva mai mare decât tot ceea ce poate fi gândit Aquino, Împotriva neamurilor, /, De aici rezultă un alt beneficiu, și anume suprimarea încrederii în sine, care este mama erorii Căci există oameni atât de siguri de facultățile lor mintale încât ei cred că pot măsura întreaga natură a lucrurilor cu rațiunea lor și pot determina adevăratul și falsul după bunul plac Așadar, pentru ca mintea umană, eliberată de încrederea în sine, să treacă la o investigație modestă a adevărului, era necesar ca unei persoane să i se ofere de sus ceva cu totul dincolo de limitele rațiunii umane Aquino, Împotriva neamurilor, / Fiecare lucru este activ în măsura în care este relevant Dar ceea ce nu este în întregime actual și activ nu în întregime, ci într-o parte a lui Totuși, ceea ce nu este activ în întregime nu poate fi motorul principal, pentru că este activ prin participarea la altceva, și nu prin propria sa esență Astfel, motorul prim, care este Dumnezeu, nu are nici cel mai mic amestec de potențialitate, ci este un act pur Aquino, Împotriva neamurilor, I, Așa cum un lucru tinde să fie activ în măsura în care este actuală, în același mod tinde să sufere stări pasive în măsura potențialității sale, căci mișcarea este "un act de existență potențială " ("Fizica", I , A) Dar Dumnezeu este complet străin de stările și schimbările pasive, așa cum reiese din cele spuse Prin urmare, El nu participă la potenţialitate, adică la potenţialitate pasivă Aquino, Împotriva neamurilor, T, Scolastică Vedem că tot ceea ce există în lume trece de la potență într-un act Dar nu se transferă de la potență la act, pentru că ceea ce este în potență nu există încă și, prin urmare, nu poate acționa Prin urmare, rezultă că mai întâi trebuie să fi existat altceva, cu ajutorul căruia existentul potențial ar fi fost tradus din potență în act Și apoi din nou, dacă acel prim lucru trece de la potență în act, este necesar să presupunem altceva înaintea lui, care să-l transpună în act Dar acest lucru nu poate continua la infinit Prin urmare, este necesar să ajungem la un anumit lucru care este doar actual și în niciun caz potențial; iar noi o numim Dumnezeu Aquino, Împotriva neamurilor, /, Nicio mișcare care are ca scop ceva ce trece de la o potență la un act nu poate fi eternă, pentru că odată cu trecerea scopului într-un act, mișcarea se potolește Dar dacă prima mișcare este veșnică, este necesar ca ea să aibă ca scop ceva permanent și în întregime actual Dar nici corpul, nici vreo facultate a corpului nu poate fi astfel, căci toate trupurile și facultățile trupurilor sunt schimbătoare în sine sau în accidentele lor Deci, scopul primei mișcări nu este nici corpul, nici capacitatea corpului Dar scopul primei mișcări este primul mișcător, spre care [totul] este atras, parcă, într-un dor de iubire Dar este Dumnezeu Prin urmare, Dumnezeu nu este nici trupul, nici capacitatea trupului Aquino, Împotriva neamurilor, I, Dacă un filozof și un credincios observă în comun ceva legat de creaturi, explicațiile lor vor pleca din temeiuri diferite La urma urmei, filosoful își va baza raționamentul pe propriile cauze ale lucrurilor, în timp ce credinciosul se va baza pe prima cauză, adică va spune: "Așa este dat în Apocalipsa", sau: "Acesta se referă la slava lui Dumnezeu ", sau: "Puterea lui Dumnezeu este infinită" Așadar, credința, atâta timp cât contemplă cauza cea mai înaltă, poate fi numită cea mai înaltă înțelepciune în conformitate cu cuvintele Scripturii (Deuteronom, IV, ): "Aceasta este înțelepciunea și înțelegerea voastră în fața neamurilor" Și de aceea înțelepciunea umană își asumă slujirea acestei înțelepciuni, recunoscându-i superioritatea Prin urmare, este, de asemenea, clar de ce înțelepciunea divină se bazează uneori pe bazele filozofiei umane Într-adevăr, chiar și printre filozofi, prima filozofie folosește mărturia tuturor științelor pentru a-și clarifica subiectul Toma d'Aquino De asemenea, din cele de mai sus rezultă de ce ambele discipline sunt prezentate într-o secvență diferită Căci în doctrina filozofiei, care consideră făpturile în sine și urcă de la ele la cunoașterea lui Dumnezeu, făpturile sunt considerate chiar de la început, iar Dumnezeu numai la sfârșit; dimpotrivă, într-o doctrină care consideră creaturile numai în relația lor cu Dumnezeu, Dumnezeu este considerat mai întâi și apoi creaturi Și o astfel de secvență este mai perfectă, pentru că dezvăluie mai multe asemănări cu procesul de cunoaștere a lui Dumnezeu însuși; căci Dumnezeu, cunoscându-se, prin aceasta contemplă restul Împotriva Neamurilor, II, Dacă tot ceea ce este, în măsura în care este, este bun, atunci orice rău, în măsura în care este astfel, este inexistent Dar pentru inexistent, în măsura în care este atare, este imposibil să presupunem o cauză producătoare: căci orice principiu activ acționează în măsura în care există de fapt și produce ceva asemănător cu el însuși Deci, pentru rău, întrucât este rău, este imposibil să presupunem că o cauză acționează prin sine Prin urmare, este imposibil să reducem toate tipurile de rău la o singură cauză rădăcină, care prin ea însăși ar fi cauza tuturor relelor Aquino, Împotriva neamurilor, II, Ceea ce nu există deloc nu este nici bine, nici rău Dar ceea ce este, în măsura în care este, este bun, așa cum am văzut mai sus Deci, este necesar ca ceva să fie rău în măsura inexistenței sale Și aceasta este o ființă dăunătoare Astfel, răul, în măsura în care este atare, este o ființă defectuoasă, iar răul însuși este această deficiență Dar inferioritatea nu are o cauză care să acționeze prin ea însăși: la urma urmei, tot ceea ce acționează acționează în măsura în care este înzestrat cu o formă și de aici rezultă că produsul unui principiu activ trebuie să fie și înzestrat cu o formă, căci principiul activ produce ceea ce este similar cu el însuși, cu excepția cazului în care acționează întâmplător Astfel, rămâne concluzia că răul nu are cauze care acționează prin el însuși, ci ia naștere în mod accidental în consecințele cauzelor care acționează prin ele însele Prin urmare, nu există nimic care să fie prin sine singura cauză originară a tuturor relelor; dar originea tuturor este un singur bun primar, în ale cărui consecințe într-un mod accidental apare răul Aquino, Împotriva neamurilor, II, Scolastică Deci eterogenitatea și inegalitatea în lucrurile create își au cauza nu în întâmplare, nu în eterogenitatea materiei și nu în intervenția vreunei cauze sau merite, ci în intenția proprie a lui Dumnezeu, care a dorit să acorde creației o perfecțiune pe care ar putea-o poseda Aquino, Împotriva neamurilor, II, Orice lucru compus din materie și formă este un trup Într-adevăr, materia nu poate lua forme diferite decât în diferitele sale părți Totuși, această diferență de părți nu poate avea loc în materie decât în măsura în care, în conformitate cu dimensiunile existente în materie, materia generală se împarte în multe: căci dacă se elimină categoria mărimii, substanța se va dovedi indivizibilă Dar s-a arătat mai sus că nicio substanță inteligibilă nu este un corp Prin urmare, rămâne concluzia că nu este compus din materie și formă Aquino, Împotriva neamurilor Şi, Precum nu există "om în general" fără "acest om", tot aşa nu există "materie în general" fără "această materie" Totuși, fiecare lucru care există în sine, compus din materie și formă, este compus din formă individuală și materie individuală Intelectul nu poate fi alcătuit din materie și formă individuale De fapt, imaginile lucrurilor imaginabile devin de fapt inteligibile prin abstracția lor din materia individuală: în măsura în care sunt de fapt inteligibile, se contopesc într-una cu intelectul De aici rezultă că și intelectul trebuie să fie lipsit de materie individuală Prin urmare, substanța inteligibilă nu este compusă din materie și formă* Aquino, Împotriva neamurilor, II, Această ediție folosește parțial traduceri din latină de S S Averintsev, publicată în Anthology of World Philosophy, vol , part , Moscova, Bonaventura din Bagnoregio mișcarea franciscană După cum sa menționat deja, secolele al XI-lea și al XII-lea au adus cu ei un vânt de schimbare, creșterea economică rapidă a dus la transformări sociale După o perioadă de izolare culturală, creștinătatea de limbă latină, datorită dezvoltării noilor rute comerciale și expansiunii politice și militare, intră în contact cu alte tradiții filozofice Acest moment de ascensiune culturală a coincis cu o fază de decadență a spiritului religios, în care au apărut trăsăturile letargiei obosite Credința ca adevărată temelie a vieții, atât de odinioară, cât și de acum, este la îndemâna câtorva asceți, pentru majoritatea este doar un fapt emoțional Structura ierarhică a Bisericii, căreia îi aparținea clerul, arăta astfel: ordo rectorum seu praedicatorum (ordinul conducătorilor sau predicatorilor), ordinul căruia îi aparțineau călugării - ordo continentium (ordinul abținerii) și, în sfârșit, ordo coniugatorum (ordinea conectorilor) Toate aceste trei straturi erau slab comunicate între ele, ceea ce a făcut extrem de dificilă posibilitatea reînnoirii religioase Clerul era preocupat de relațiile lor cu autoritățile imperiale, unde chiar și directivele papei se aflau pe fundal, dragostea de privilegiu nu se înțelegea bine cu adevărurile evanghelice Călugării din viața lor monahală s-au îmbogățit rapid, abuzurile au devenit un obicei Reacția a urmat sub forma unor mișcări de protest, al căror stindard era idealul evanghelic de non-posedare, sărăcie și liniște sufletească în fața vanității noilor bogați în sutană care își pierduseră simțul proporției Cu toate acestea, chemarea la sărăcie și apărarea idealului evanghelic de viață în sârguință și muncă a căpătat adesea o culoare maniheică atunci când negativismul privea ierarhia bisericească, la care se opune biserica primitivă Pocăința și asemănarea cu Hristos în chinurile sale de pe cruce au fost uneori pentru eretici un argument în favoarea disprețului față de trup și de tot ceea ce este trupesc, lumesc Așa erau flagelantii ("biciul"), cei umiliți ("umiliți"), care credeau că și laicii pot predica Francisc de Assisi ( - ) a devenit un exponent viu al acestor sentimente, care a reușit nu numai să exprime aspirațiile oamenilor în toată urgența (să trăiască după Evanghelie, să refuze luxul, să se întrețină prin propria muncă, să se roagă-te cu umilință Scolastică Xia), dar și pentru a menține echilibrul în fața ispitei extremismului și a nihilismului în nesupunerea față de biserica oficială și a pesimismului obositor Franciscanii, ascultând în exterior de Biserică, nu căutau singurătatea, insule sigure și narcisismul în sfințenie Mărturisind în practică bucuria predestinată a vieții, nu se temeau de viața orașului cu toată complexitatea problemelor sale Dacă benedictinii, de regulă, erau de origine nobilă, atunci franciscanii reprezentau mai des clasa de mijloc a comercianților și artizanilor Burghezia nu se constituise încă într-o clasă independentă cu o putere economică puternică; la începutul ascensiunii, ea era încă un "popor" în fața nobilimii feudale Franciscanii au fost caracterizați printr-un nivel ridicat de mobilitate, inițiativă și pasiune pentru călătorii Pentru aceasta au fost numiți vagași și pelerini Un astfel de mod de viață a adus un curent proaspăt de viață populară activă în creștinism, a făcut respirația religioasă mai liberă În plus, a fost un tip de activitate mai degrabă de natură culturală, care a dat naștere la noi tendințe filozofice, la prima vedere, în contrast cu creștinismul A rezista pesimismului doctrinar, programului de viață al scâncetelor neajutorate, respingerii corpului și a tot ceea ce este natural, era cerința vremii Nu este oare mai demn să justificăm ascensiunea la Dumnezeu lăudând frumusețea naturii și măreția omului? Teza unității intelectului nu a însemnat o reducere a responsabilității individuale, așa cum regăsim în multe forme de dualism și fatalism de tip maniheic? O voce în sprijinul pozitivității naturii era așteptată și auzită Activitatea cu caracter pur pastoral în afara culturii vremii este întotdeauna îndoielnică, cel puţin insuficientă Acest lucru i-a fost arătat lui Bonaventure, care merita titlul de "al doilea fondator al ordinului franciscan" Bonaventura: viață și scrieri Giovanni Fidanza, supranumit Bonaventura (care înseamnă "Venire bună"), s-a născut la Civite, lângă Bagnoregio, pe la / În - a studiat la Universitatea din Paris, iar apoi, deja membru al ordinului franciscan, a studiat teologia sub Alexandru de Galsky În - predă ca Licență Biblică și Licențiat Sential, iar în Bonaventura din Bagnoregio În a devenit doctor al facultății de teologie și a început să predea la școala franciscană Ales la februarie , ca general al ordinului franciscan, el călătorește pe larg, conform instrucțiunilor pontificatului și nevoilor ordinului, vizitând Italia, Anglia, Flandra, Germania și Spania În , în școala sa pariziană, a vorbit la o dispută împotriva aristotelianilor-averroiști, scriind un tratat "Collationes" ("Comparații"), constând din "Decalog", "Darurile Duhului Sfânt", "Șase zile" Această trilogie a devenit o capodopera a gândirii medievale Ales de Grigore al X-lea ca cardinal și devenind episcop de Albany în , el a condus lucrările pregătitoare pentru Sinodul Ecumenic de la Lyon din , a cărui sarcină era să unească Biserica Greacă cu Biserica Romană S-a îmbolnăvit brusc, iar la iulie , când Catedrala era în funcțiune, a murit Gilson l-a numit unul dintre cei mai prolifici autori pe care Biserica Latină i-a produs vreodată, cu un gust literar impecabil Din cele de lucrări ale sale, au fost publicate Dedicate problemelor filozofice și teologice, exegezei și ascezei, ele sunt împărțite în cinci grupe de zece volume Celelalte lucrări ale sale sunt: "Itinerarium mentis in Deum" ("Ghidul sufletului către Dumnezeu"), "De reductions artium ad theologiam" ("Despre reducerea artelor la teologie"), "Cristus unus omnium magister" ("Hristos) , singurul profesor dintre toate" ) Alexander Galsky și Bonaventura Alexandru de Galsky ( - ) a fost pentru Bonaventura ceea ce Albert cel Mare a fost pentru Aquino El a devenit franciscan pe când deja era maestru regent al catedrei teologice din Paris Cea mai cunoscută lucrare a sa este "Rezumatul teologiei universale", deși o lucrare neterminată, dar destul de originală Bonaventura a luat de la profesor tezele exemplarismului și semințelor raționale, relativă independență a sufletului față de trup, constând din materie și formă, și multiplicitatea formelor individuale Sufletul, după spusele lui Alexandru, este "tabula times", o tablă goală, doar în raport cu cel inferior, cu ceea ce este cunoscut de minte În cunoașterea lumii interioare și superioare, intelectul are nevoie de iluminare divină Este impresionat de argumentul ontologic al lui Anselm, care pune accent pe elementul emoțional-volițional în cunoașterea Divinului ca fiind cel mai înalt bine În scrierile sale găsim referiri la Augustin, Bernard, victorianii, Hugh și Richard Program Scolastică Sfântul Bonaventura (fragment din frescă "Disputa" de Rafael) teza este: "Plus credendum est Augustino quam philosopho" - "Augustin ar trebui să aibă încredere mai mult decât într-un filozof" (adică, Aristotel) Această alegere în sine este indicativă pentru franciscani și orientarea lor spirituală, nu fără motiv că Bonaventura îl va numi pe Alexandru "pater et magister noster" - "tatăl și profesorul nostru" Bonaventura din Bagnoregio Este filosofia autonomă? "Chiar dacă o persoană este capabilă să cunoască natura și metafizica, ridicându-l la cele mai înalte substanțe, atunci, după ce a atins aceste vârfuri, se va opri: este imposibil să nu cădem în eroare în afara luminii credinței, neștiind că Dumnezeu este una în trei persoane, atotputernică și atotbună" - astfel de Bonaventura vede funcția filozofiei El nu este împotriva filozofiei în general, ci împotriva unei astfel de filozofii care nu este capabilă să țină verticala de la finit la infinit, firul de la om la Dumnezeu, concretizându-ne ființa, îndreptând spre mântuire, fără de care calea opusă către rău este mereu deschis Problema, după Bonaventura, nu stă în mintea ca atare, ci în înțelegerea deosebirii dintre teologia creștină și filosofia necreștină, între mintea, condusă de credință către cei fericiți, și mintea, încăpățânată în autosuficiența sa , negând tot ce este supranatural El urmează în mod conștient tradiția stabilită de Platon, Augustin și Anselm, reflectând lumea ca un sistem de simboluri ordonate, a cărui țesătură semantică este legată de Dumnezeu și om unic și triplu, pelerinul, fermecat de Absolut Sunt necesare exerciții ale minții pentru a recunoaște și primi în lume și în noi înșine semințele Divinului, care sunt apoi hrănite până la maturitate deplină de teologie și misticism "Quaerere Deum" - "Căutați pe Dumnezeu", care luminează, manifestă și ascunde - relucet și latet, acest lucru, conform tradiției monahale, este posibil doar prin eforturile meditației Filosofia, după Bonaventura, este atât un prolog, cât și un instrument al teologiei și misticismului Bonaventura a depus mult efort pentru a arăta puterea corozivă a averroismului și incompatibilitatea acestuia cu creștinismul A studiat lucrările Stagiritului în în timp ce studia la Facultatea de Arte În ciuda interzicerii lui Grigore al IX-lea, "Metafizica", "Etica", "Logica" vechi și nou (împreună cu Porfiry și Boethius) au fost studiate cu atenție la Paris Recunoscând autoritatea lui Aristotel în domeniul fizicii, în domeniul filosofiei, Bonaventura l-a respectat mai mult pe Platon, în timp ce Augustin i-a preferat pe amândoi: "Între filosofi, să i se dea lui Platon limbajul înțelepciunii; Aristotel, cu siguranță, limbajul știință; totuși, ambele, și anume, limbi și înțelepciune și Scolastică ştiinţei, să i-o dea lui Augustin " Căci cu Augustin cercul problemelor filozofice este cufundat în elementul atracţiei pătimaşe a omului şi a tot ceea ce este lumesc către Dumnezeu, care nu se regăseşte la Aristotel Spiritul religios introdus de Francisc de Assisi a radiat o căldură deosebită: fiecare pas al gândirii teologice a fost simultan atât un act al rațiunii, cât și un act intens de iubire Alegerea lui Bonaventura între platonism și augustinian este mai bine înțeleasă de această matrice emoțională Neajunsurile aristotelismului și sursele lor Pe una dintre paginile lui "Shestodnev" Bonaventura spune că cea mai mare greșeală a adepților arabi ai lui Aristotel a fost uitarea teoriei platonice a ideilor A nu tine cont de ideile prin care Dumnezeu, dupa Platon, a creat lumea, inseamna sa vezi in Creator doar cauza finala, sa-L intelegi ca pe un creator fara creativitate, inchis arogant in sine si indiferent la ceea ce se intampla in Universul Rezultă că totul este fie accidental, fie fatal Nevrând să recunoască atotputernicia întâmplării oarbe, arabii s-au trezit în mod natural în îmbrățișarea de plumb a fatalismului Orice s-ar întâmpla este condiționat de substanțele care transformă cerurile Dar s-a dovedit că acolo unde nu există libertate, nu există responsabilitate Nu există recompense sau pedepse pentru cei care părăsesc această lume În plus, dacă totul este inevitabil și totul este de la Dumnezeu, atunci lumea este veșnică și tot ce este în ea este și necesar, nu poate decât să existe, ceea ce înseamnă că orice creație lumească nu are nici început, nici sfârșit De aici o altă greșeală: celebra teză despre unitatea intelectului Dacă lumea este eternă, trebuie să recunoaștem posibilitatea existenței unor oameni infiniti și a unor suflete infinite și, atâta timp cât sunt nemuritori, atunci iese imaginea acumulării trupurilor și sufletelor umane, deși amuzant, dar cu greu corespunde cu realismul aceluiaşi Aristotel Pentru a depăși acest impas al averroismului și a tezei sale pline de aporii despre intelectul spiritual și nemuritor, care este unul pentru toți, nu se poate decât să se întoarcă la ideile platonice, iar prin ele pe Augustin la aerul pur de munte al creștinismului Apropo, aici era doctrina exemplarismului Bonaventura din Bagnoregio Instanceism După cum s-a menționat, boabele imature ale filosofiei aristotelice sunt conținute în interpretarea lumii din afara lui Dumnezeu, mai precis, cu Dumnezeu ca motor imobil, impersonal, care este un non-creator, nevăzător - un creier fără iubire Bonaventura este mai aproape de o altă imagine - Dumnezeu, în care există asemănări cu totul, de la lucruri mici la lucruri mari sub formă de modele, idei, semințe Vedem o schimbare conceptuală în cadrul platonismului Creația vine de la Creator nu în procesul de emanare inconștientă și irezistibilă, ci datorită liberului său arbitru Cel care vrea știe ce vrea Cunoaște și iubește Dumnezeu este un artist care creează ceea ce înțelege Lumea, declarată în această perspectivă, ne amintește de o carte în care Treimea se reflectă într-o manifestare în trei etape - turnare, imagine, asemănare Distribuțiile sunt ființe nerezonabile, imagini intelectuale și, în cele din urmă, ființe asemănătoare lui Dumnezeu Metoda de creare a universului este structural aceeași cu scara către Dumnezeu, deschisă omului din modelul trupesc, exterior pentru noi, către spirit, chipul lui Dumnezeu în noi și asemănarea cu Hristos Aceasta este călătoria mistică către Dumnezeu, "călăuza sufletului către Dumnezeu", așa cum spune Bonaventura însuși Lumea, deci, este plină de semne divine: hrănind spiritul, ar trebui să le descifrem "Cine nu a fost orbit de îmbinarea maiestuoasă a lucrurilor create este pur și simplu orb; cine nu a fost trezit măcar o dată de vocea lor dulce este surd; cine nu a fost mișcat de toate acestea să-și laude Creatorul este mut; care, prin dovezile lor clare , nu este capabil să înțeleagă cu mintea originalul , acel prost " Bonaventura, spre deosebire de omul antic, care a îndumnezeit lumea, și de omul de știință modern, care scapă de mituri cu ajutorul unor categorii strict științifice, îl distinge, dar nu îl excomunica pe Dumnezeu din lume El este împotriva profanării, a secularizării creatului, precum și împotriva dezumanizării acestuia Înălțarea la Dumnezeu și respectul pentru Divinul Bonaventura este înclinat să evalueze ca un imperativ: "Deschide-ți gura și deschide-ți inima către Dumnezeu, slăvindu-L și ceea ce El a creat, și lumea nu se va îndepărta niciodată de la tine La urma urmei, este este împotriva nerecunoscătorilor că lumea se va ridica" Prin urmare, ateismul nu este o chestiune privată de conștiință O persoană care nu vede nimic în lume decât o realitate profană nu este înclinată să o respecte Folosind tot ce este lumesc, el rupe echilibrul și încalcă legăturile și legile naturale fragile Este clar că, ca răspuns, natura se răzvrătește împotriva tuturor, nu doar a păgânilor Astfel de Scolastică accentul distinct pus pe drepturile naturii și obligația omului de a o respecta ne oferă prilejul de a aprecia filosofia lui Bonaventura, care, însă, nu este lipsită de o oarecare edificare, atât de caracteristică climatului școlar în ansamblu "Rationes seminales" Dumnezeu acționează în Bonaventura ca un semănător, împrăștiind semințe, care apoi, cu participarea cauzelor secundare, germinează în materie Materia nu poate fi imaginată uniformă, la fel cum nu poate fi imaginată îmbrăcată într-o multitudine de forme care există de fapt întotdeauna S-a trecut de la haosul inițial la starea actuală prin diferențiere treptată Teza "rationes seminales", semințele rațiunii în sânul materiei, corectează, după Bonaventura, teza aristotelică despre potențialul pur a materiei, precum și punctul de vedere care atribuie activitate numai lui Dumnezeu, privând astfel totul natural din spontaneitate Precum în Dumnezeu există "ratio causalis" (rațiunea cauzală), regula formării naturii, tot așa în materia însăși există deja germeni de forme care controlează procesele naturale, iar acestea sunt "rationes seminales" (semințele rațiunii) Prezența divină în natural într-un mod embrionar nu îndepărtează, desigur, materialul Întregul cosmos în paradigma medievală este total dependent de Dumnezeu Dumnezeu Aquino "mișcă" natura ca natură Dumnezeu Bonaventura o completează cu el însuși Nu spiritul aristotelic al autonomiei firescului, care l-a inspirat pe Toma, ci mai degrabă o altă perspectivă, înlăturând deșertăciunea fără speranță a deșertăciunilor lui Eclesiastul, ne oferă o idee despre tonul gândirii lui Bonaventura Cunoașterea umană și iluminarea divină Poziția de exemplarism și de "semințe rezonabile" ne oferă o viziune asupra lumii ca pe un teatru de semne - fragmente, turnuri, imagini și asemănări cu Dumnezeu și chiar, poate, un templu al misterelor divine Teza de cointuiție a lui Bonaventure subliniază că contactul cu obiectul este însoțit de un simț mixt al modelului divin, a cărui percepție include deja reflexia imitativă Simultaneitatea percepției și imitației, copierea în actul cointuiției nu dă totuși cunoașterea unei anumite configurații Divine Bonaventura din Bagnoreggio Aici vine în ajutor teoria intuiției (iluminării) Cunoașterea senzorială se referă la obiectele materiale, instrumentul său sunt simțurile Intelectul, trecând peste ele, ajunge la universal Dar unde este ea, această universalitate? Aristotel ar răspunde că fundamentul universalității stă în necesitatea ideilor care fac abstracție de lucruri singulare Bonaventura nu este mulțumit de acest răspuns Lucrurile, precum omul, aparținând lumii posibilului, "singolos", nu pot ajunge ele însele la necesar și universal Lumina nepământeanului este necesară pentru ca coeziunea finitului cu Divinul să devină o realitate Fără ideea de infinit, a arătat Platon, ce putem ști despre finit, imperfect? De aceea este de necontestat pentru Bonaventura că cunoaşterea a tot ceea ce depăşeşte obişnuitul include şi co-prezenţa lui Dumnezeu în noi De aici primatul ființei cele mai pure în spiritul nostru, a cărei cunoaștere este posibilă în razele de iradiere a Absolutului, în care ideile tuturor ființelor rezidă etern O persoană are o idee foarte vagă despre acest Absolut, gradul de claritate depinde de progresul său de-a lungul sferelor radiante concentrice Dumnezeu, Omul și pluralitatea formelor Ciudată este orbirea intelectului, care nu vede ceea ce face orice făptură în slăbire, ceea ce fără de care este imposibil de văzut sau de înțeles Intelectul este capabil să găsească dovezi ale existenței lui Dumnezeu, dar aici este mai degrabă o chestiune de antrenament a spiritului, care învață să înțeleagă prezența lui Dumnezeu în exterior, în interior și deasupra lui însuși O viziune fericită îl așteaptă în final pe cel mai persistent Vedem din nou argumentul din Proslogionul lui Anselm despre prezența imediată a lui Dumnezeu în noi Totuși, nu mai este necesar să-I dovedim existența, este suficient să-I clarificăm prezența Rugăciunea este imperfectă dacă nu există nimeni gata să dovedească credința, dovada este imperfectă dacă nu există nimeni care o înțelege De ce este nevoie de sociabilitatea binelui dacă nu există nimeni care să știe să se bucure? Ființele conștiente, spre deosebire de ființele fără minte, sunt capabile să intre în contact cu Dumnezeu înșiși Ei sunt chipul lui Dumnezeu datorită capacității lor de a trăi în spirit, datorită memoriei, înțelegerii și voinței Având la dispoziție toate aceste comori, sufletul se bucură, deși incomplet, dar palpabil de independență față de corp și fiind o substanță Scolastică format din materie și corp, ea este capabilă să existe, așa cum ar fi, de la sine, să fie valoroasă în sine Sufletul, potrivit lui Bonaventura, nu este o formă pură; dacă nu ar fi material, cum ar putea să acționeze și să sufere? Dar, conectându-se cu corpul, acţionează în raport cu acesta ca formă Sufletul și trupul aici, ca și la Augustin, sunt două substanțe diferite, deși sunt complementare Numind omul microcosmos în multele sale forme, subliniind prioritatea activității spirituale, Bonaventura își vede misiunea specială de franciscan în a face evidentă structura rațională a lumii, la fel ca analogia dintre suflet și Creator, cea mai înaltă înțelepciune, început şi garant al comprehensibilităţii raţionale a lumii este evident Bonaventura și Toma: o credință și două filozofii Asemenea lui Augustin, Bonaventura nu acceptă autonomia tomistă a naturii din rădăcina sa Divină, motiv pentru care mintea naturală, divină luminată, conduce pe adevărata cale a cunoașterii Citind revelația, Bonaventura citește istoria omului și a universului Odată ce a cunoscut adevărul lui Hristos, sufletul nu-l mai poate uita; cunoștințele, sentimentele, voința ei - totul este văzut diferit în lumina tragediei lui Hristos Creștinul vede degetul sorții unde studentul lui Aristotel găsește doar un obiect de curiozitate pentru automulțumire Această premoniție a tragediei este extrem de caracteristică atitudinii lui Bonaventure, crede Gilson De ce este veșnică problema vieții și a morții? Pentru a înțelege măcar ceva în ea, trebuie să se retragă, lăsând totul din exterior și apoi, după ce a învins frica în sine, să vezi în sfârșit că lumea, creată în dragoste și spălată din nou de sângele lui Dumnezeu, este zilnic expusă reproșului , disprețuit de neîntreprinderi De aceea poziția lui Bonaventura, în centrul căruia se află Hristos, este mai degrabă o filozofie a mântuirii Manifestul ei ar putea fi cuvintele: "Filosofia nu va începe fără Hristos, căci El este începutul ei Dar ea nu va ajunge la sfârșit fără Hristos, pentru că El este finalul ei Se confruntă cu o alegere: fie condamnarea la greșeli nesfârșite, sau dă socoteală despre ceea ce știe deja" Deci, Bonaventura este un creștin care filosofează, dar nu un filosof care crede El este, de asemenea, un mistic Ochii credinței, mintea - instrumentam fidei (mijloc de credință) Rațiunea citește ceea ce luminează credința Rațiunea este o gramatică cu alfabetul credinței Bonaventura și Aquino sunt uniți în fața credinței, dar în toate celelalte privințe acești doi creștini monahali nu coincid Apropo de pan Bonaventura din Bagnoregio teism, apoi cu poziția generală de a le crea din nimic, o distanță infinită se află între ființa tomistă pentru sine și ființa simpatică a lui Bonaventura Fie că vorbim despre ontologism, vedem că amândoi l-au considerat formal pe Dumnezeu inaccesibil gândirii umane Cât despre raționalism și fideism, Gilson vede o unitate profundă între ele, proclamând nevoia de a coordona eforturile intelectuale cu acțiunea credinței Cu toate acestea, asemănarea, după cum spun gestaltiştii, este în linie, nu în formă Leon al VIII-lea în a vorbit despre Toma și Bonaventura ca fiind două lumânări aprinse în casa lui Dumnezeu Dar, după cum știți, lămpile instalate în diferite planuri luminează lucrurile din cameră în moduri diferite Asemănarea nu este identitate: credința în Dumnezeu este unică, dar căile umane sunt multe Credința eliberează de prejudecăți, dar toate încercările umane de a se regăsi în credință sunt relative (în timp, în spațiu, într-o eră culturală) Rațiunea înregistrează ceea ce prescrie credința Duae olivae et duo candelabra in domo Dei lucentia Aquino își începe "Suma" cu cuvintele: "An deus sit" ("Există un Dumnezeu") Bonaventura deschide Ghidul cu o rugăciune Unul vorbește despre Dumnezeu, celălalt îl cheamă "Voi ridica o rugăciune către începutul tuturor, Tatăl nostru Veșnic, de la Care este lumina și începutul a tot ce este bun și desăvârșit; și Îl voi ruga în numele lui Isus Hristos, Fiul Său și Domnul nostru , să ne lumineze mintea prin Preacurata Născătoare de Dumnezeu Maria și Sfântul Francisc, părintele și conducătorul nostru și să ne călăuzească pașii pe calea păcii care depășește orice înțelegere omenească" Nimeni nu va ajunge la Dumnezeu decât la răstignire Cine intră pe altă uşă decât aceasta este hoţ Un singur drum, categoric Bonaventura, ne va conduce spre poienile verzi ale beatitudinii În rugăciune, sângele îndepărtează petele păcătoase din sufletul nostru, ne eliberează de iluzia că cineva poate citi Biblia fără participare sinceră, medita fără evlavie, explora fără admirație, fi atent și lipsit de bucurie, activ și împietrit Nu există știință fără iubire, înțelegere fără smerenie, descoperire fără har, intuiție a căutării fără înțelepciune de la Dumnezeu, citim în Ghid În rugăciune, treptele scării care duc la Dumnezeu ies din întuneric Printre lucruri sunt umbre și imagini, trupești și spirituale, temporale și eterne, exterioare și interne, toate acestea devin mai clare Scolastică Mai întâi trebuie să treci prin tot ceea ce este trupesc, temporar, exterior, pentru a vedea pecetea divină din el Apoi revenim la noi înșine și vedem în conștiința noastră imaginea eternului, spiritual și ascuns Și aceasta înseamnă că am intrat deja în adevărul lui Dumnezeu, ridicându-ne deasupra noastră, înțelegem începutul tuturor, bucurându-ne în experiența Divinului darul și bunătatea Lui fără margini Realitatea, faptele în sine sunt neputincioase de mute, spune Bonaventura, făcând ecou Francisc; dar pot vorbi dacă există un povestitor talentat care poate citi universul și poate citi semnificațiile Rațiunea scrie ceea ce îi șoptește credința Ochiul ager al credinței face mintea bogată și inventiva O strălucire pâlpâitoare, o umbră sclipitoare, un ecou în plină expansiune, el știe să conecteze totul cu imagini fertile Pentru a te ridica la adevărul etern, care nu este altceva decât Fiul lui Dumnezeu, care a căpătat o formă umană, este nevoie, în locul scării străvechi a lui Adam, care s-a dovedit a fi foarte fragilă, după cum știi , pentru a folosi altul, nou Eu sunt ușa: cine va intra prin mine va fi mântuit, va intra și va găsi pajişti veșnice" - un suflet care crede, nădăjduiește și iubește, este capabil să audă cuvintele divine - așa vede Bonaventura calea omului Mai puțină încredere în limbaj, cuvinte, cărți, mai mult - bucurie spirituală și fără cauză, pasă nu atât de creații, ci de Creator, Darul său, Duhul Sfânt "Lăsați sentimentele și invențiile raționale, ființa și neființa, lăsați toate acestea și predați-vă Celui Care este dincolo de orice esență și orice știință" - acesta este testamentul călugărului-filosof, Sfântul Bonaventura, de la mijlocul veacurilor Ъonavent^a (texte) Prologul șase pași către Dumnezeu În primul rând, chem la Izvorul Primar, din care provine toată iluminarea, la Tatăl Luminilor, de la Care "orice faptă bună și orice dar desăvârșit", adică la Tatăl veșnic Îl chem prin Fiul Său, Domnul nostru Iisus Hristos, ca El, prin mijlocirea Sfintei Fecioare Maria, Născătoare de Dumnezeu, Maica Domnului nostru Iisus Hristos, și totodată îndrumătorul și părintele nostru, Sfântul Francisc, să lumineze ochii inima noastră astfel încât să ne putem îndrepta picioarele pe calea păcii care este dincolo de orice înțelegere, pace proclamată și dăruită Bonaventura din Bagnoreggio Domnul nostru Iisus Hristos, al cărui nou propovăduitor a fost părintele nostru Francisc, care și-a început și și-a încheiat predica cu lumea, dorind-o în fiecare salut și dor de această pace care luminează sufletul ca cetățean al Ierusalimului ceresc în timpul oricărei contemplații rugătoare Acest om iubitor de pace, care era pașnic între cei ce urăsc lumea, spune despre această lume: "Cereți pacea Ierusalimului" La urma urmei, el știa că tronul lui Solomon stă pe lume, pentru că este scris: "În lume și-a întemeiat locuința și reședința în Sion" Când, după exemplul părintelui nostru Sfântul Francisc, eu, păcătosul, nevrednicul al șaptelea urmaș al fericitului părinte, după moartea sa în slujirea generală către frați, m-am sufocat în căutarea acestei lumi, atunci s-a întâmplat ca prin dumnezeiesc inspirație, aproape în ziua celei de-a treizeci și treilea aniversare a sfântului, m-am trezit pe versantul Muntelui Alverna ca loc de odihnă, dorind să regăsesc lumea spirituală Fiind acolo și reflectând pe căile ascensiunii spirituale către Dumnezeu, mi-am amintit, printre altele, de minunea care i s-a întâmplat însuși Sfântului Francisc, când a văzut un serafin cu aripile îndoite după asemănarea Răstignirii Cufundat în aceste gânduri, mi s-a descoperit că această viziune vorbește despre extazul fericitului părinte și indică calea pe care se poate ajunge la el Sub cele șase aripi ale serafimilor, de fapt, ar trebui să se înțeleagă cele șase trepte de iluminare prin care trece sufletul, parcă, cele șase trepte sau drumuri pe care urcă în lume prin revărsări extatice de înțelepciune creștină Nu există altă cale spre aceasta decât calea iubirii înfocate pentru Hristosul Răstignit, datorită ei a fost prins Pavel până în al treilea cer și ea a fost cea care l-a transformat atât de mult în Hristos încât a spus: "Am am fost răstignit cu Hristos și nu mai trăiesc eu, ci Hristos trăiește în mine " Această iubire a pus stăpânire pe sufletul Sfântului Francisc într-o asemenea măsură, încât duhul a intrat în trup când, în ultimii doi ani ai vieții sale, a purtat pe trup stigmatele sacre ale Patimilor lui Hristos Așadar, imaginea celor șase aripi ale unui serafin personifică cele șase trepte de iluminare, începând din lumea creată și conducând la Dumnezeu, în care nimeni nu va intra decât prin Hristos cel răstignit Căci "cine nu intră în stână pe uşă, ci se urcă pe altă cale, acela este hoţ şi tâlhar" Iar cel care prin această ușă "va intra și va ieși Scolastică copii, și găsiți pășune " De aceea Ioan spune în Apocalipsă: "Fericiți cei care și-au spălat hainele în sângele Mielului, ca să aibă dreptul la pomul vieții și să intre în cetate prin porți " Cu alte cuvinte, apostolul spune că a intra în Ierusalimul ceresc prin contemplare este posibil numai prin porțile sângelui Mielului Numai el este dispus la contemplarea lui Dumnezeu, care duce la răpirea spirituală, care va deveni, ca Daniel, un om al dorințelor Două lucruri aprind aceste dorințe în noi: glasul rugăciunii, care ne face să țipă din chinul inimii și fulgerul vederii datorită căruia sufletul nostru în cel mai direct și mai puternic mod se îndreaptă către razele luminii divine Acum îndemn cititorul să se întoarcă mai întâi cu inima smerită în rugăciune către Hristos răstignit, prin sângele Său suntem curățiți de necurăția păcatului Numai cititorul să nu creadă că citirea este suficientă fără ungere spirituală, viziune fără evlavie, studiu fără încântare, atenție fără bucurie spirituală, sârguință fără milă, cunoaștere fără iubire, inteligență fără smerenie, învățare fără har divin, viziune a oglinzii spirituale fără înțelepciune, Dumnezeu inspirat Ofer aceste reflecții tuturor celor luminați de harul divin, smeriți și evlavioși, unși cu untdelemn sfânt, iubitoare de înțelepciunea divină, înflăcărați de dorința de a o poseda, celor care caută să se dedice proslăvirii lui Dumnezeu, care caută să-L admire și chiar gustă din El Totodată, avertizez că în oglinda oferită din exterior nu se vede nimic sau puțin, dacă oglinda sufletului nostru nu este curățată și lustruită De aceea, îndeamnă-te mai întâi, omule al lui Dumnezeu, cu mâna remuşcării, înainte de a-ţi ridica ochii spre razele înţelepciunii care se vor reflecta în oglinda sufletului, ca să nu fii orbit de lumina lor şi să nu cazi în întunericul mai gros Mi s-a părut potrivit să împart tratatul în șapte capitole, fiecare intitulat pentru ușurință de înțelegere Și rog cititorul să acorde mai multă atenție intenției autorului decât operei în sine, mai mult sensului a ceea ce se spune decât lipsei de artă a stilului, mai mult adevărului decât eleganței stilului, mai mult impulsul inimii decât spre învăţare De aceea, rog cititorul să nu răsfoiască judecățile propuse, ci să citească totul cu atenție Bonaventura din Bagnoregio Pe treptele ascensiunii către Dumnezeu și viziunea lui Dumnezeu prin urmele sale în univers Ferice de omul a cărui putere este în Tine și în a cărui inimă se îndreaptă spre Tine cărările de urcare din valea plânsului Deoarece fericirea nu este altceva decât bucuria celui mai mare bine, iar cel mai mare bine este deasupra noastră, nimeni nu poate deveni binecuvântat fiind înălțat nu în trup, ci în inimă Ne putem ridica deasupra noastră doar datorită puterii superioare care ne ridică Indiferent de câți pași interioare ar fi în sufletul nostru, tot nu va duce la nimic fără ajutorul divin Se coboară către cei ce o cer cu inimă smerită și evlavioasă, iar aceasta constă în faptul că suspină înaintea lui Dumnezeu în această vale a plânsului, prin rugăciune fierbinte Rugăciunea este într-adevăr mama și sursa ascensiunii noastre La fel, Dionisie, în cartea sa Despre teologia mistică, dorind să ne instruiască în ascensiunea spirituală, cere în primul rând rugăciunea Atunci să ne rugăm și să ne întoarcem către Domnul Dumnezeu cu aceste cuvinte: "Călăuzi-mă, Doamne, către calea Ta și voi umbla în adevărul Tău; întărește-mi inima în frica Numelui Tău" Citind această rugăciune, rugăciunea se luminează la cunoașterea treptelor de urcare la Dumnezeu Într-adevăr, în starea actuală a naturii noastre, lumea creată este o scară pentru ascensiunea la Dumnezeu Dintre creație, una este o urmă, cealaltă este o imagine, una este corporală, cealaltă este spirituală, una este trecătoare, cealaltă este nemuritoare Deci unul este în noi, celălalt este în afara noastră Așadar, pentru a ajunge la contemplarea Sursei Primare, care este suprem spirituală, veșnică și ne depășește, trebuie să trecem prin urme trupești, trecătoare și exterioare, iar aceasta ne va conduce pe calea către Dumnezeu Atunci ar trebui să intri în sufletul nostru, care este chipul nemuritor al lui Dumnezeu, este spiritual și este în noi, cu el vom intra în adevărul lui Dumnezeu În cele din urmă, trebuie să ne ridicăm la spiritualitatea eternă, mai înaltă, care este mai înaltă decât noi, pentru a vedea Sursa Primară, a ne bucura de cunoașterea lui Dumnezeu și de respect față de Majestatea Sa Așa este drumul spre deșert pentru trei zile de călătorie și iluminarea triplă a unei zile Primul este ca seara, al doilea este ca dimineața, al treilea este ca la amiază Această iluminare corespunde existenței triple a lucrurilor: în materie, în minte și în planul veșnic al lui Dumnezeu, așa cum se spune: "Să fie, făcut și devenit" e la fel Scolastică corespunde substanței triple din Hristos, scara noastră, adică trupească, spirituală și Divină În conformitate cu această triplă ascensiune, sufletul nostru are trei principii principale Primul se adresează corpurilor exterioare, de aceea se numește animal sau principiu simțitor; al doilea este transformat în sine, de aceea se numește spirit; a treia este îndreptată spre ceea ce se transcende pe sine, de aceea se numește suflet rațional Pornind de la acest triplu principiu, cineva ar trebui să se poziționeze pentru a urca la Dumnezeu și să-L iubească din toată inima, sufletul și mintea Aceasta este respectarea perfectă a Legii și aceasta este înțelepciunea creștină Dar, deoarece fiecare dintre principiile numite se dublează (la urma urmei, se poate considera pe Dumnezeu ca alfa și omega, adică să vedem totul printr-o oglindă spirituală), așadar oricare dintre principii poate fi considerat ca fiind amestecat cu altul și legat de acesta, sau se poate considera și în forma sa cea mai pură De aici și necesitatea de a ridica acești trei pași de bază la șase Așa cum Dumnezeu a creat universul timp de șase zile și s-a odihnit în a șaptea, tot așa în lumea interioară, șase etape succesive de iluminare duc la pacea contemplației Aceste șase trepte sunt reprezentate de cele șase trepte ale tronului lui Solomon, iar serafimii văzuți de Isaia au și ei șase aripi După șase zile, Domnul l-a chemat pe Moise din mijlocul norului și, după șase zile, Hristos, după cum spune Matei, a luat pe ucenici pe munte și a fost schimbat înaintea lor Așadar, cele șase trepte de ascensiune la Dumnezeu corespund celor șase facultăți ale sufletului, prin care urcăm de la inferior la cel mai înalt, de la exterior la interior și urcăm de la trecător la etern Aceste facultăți sunt: senzația, imaginația, sensul, înțelegerea, inteligența și culmea sufletului, sau torța sinderezei Acești pași, dați nouă de natură și distorsionați de păcat, dar restaurați prin har, ar trebui să fie curățați prin neprihănire, întăriți prin cunoaștere și desăvârșiți prin înțelepciune Prin natură, omul a fost creat capabil de pacea contemplației, așa că Dumnezeu l-a așezat în Grădina Edenului Dar de la adevărata lumină, el s-a îndreptat către un bine trecător, s-a distorsionat pe sine și întregul său neam din cauza păcatului originar, care a făcut natura umană dublă, sufletul ignorant și trupul Bonaventura din Bagnoregio împărțind Astfel, o persoană orbită cu sufletul deformat va rămâne în întuneric și nu va vedea lumina cerească, dacă harul și dreptatea nu vin în salvare împotriva poftei, iar cunoașterea și înțelepciunea împotriva ignoranței Harul iubirii vine dintr-o inimă curată și o conștiință bună și o credință neprefăcută, curăță tot sufletul și cele trei începuturi ale lui Ea ne învață cunoașterea adevărului după cele trei feluri de teologie, adică cea simbolică, cea propriu-zisă și cea mistică, astfel încât prin primul să folosim corect lucrurile sensibile, prin al doilea, lucrurile spirituale și prin al treilea, suntem răpiți într-un extaz care transcende rațiunea Astfel, cel care se înalță la Dumnezeu, pentru a evita păcatul care distorsionează natura, trebuie să se supună harului transformator, iar aceasta se realizează prin rugăciune Neprihănirea curățitoare se realizează prin convertire Cunoașterea iluminatoare este obținută prin meditație Înțelepciunea desăvârșită se dobândește prin contemplare Așa cum înțelepciunea poate fi atinsă numai prin har, dreptate și cunoaștere, tot așa contemplarea poate fi atinsă numai prin meditație concentrată, viață sfântă și rugăciune evlavioasă Și întrucât harul stă la baza voinței și a iluminarii desăvârșite a minții, trebuie, în primul rând, să ne rugăm, în al doilea rând, să trăim sfânt, în al treilea rând, trebuie să ne fixăm privirea asupra contemplației adevărului și să urcăm treptele, până sus de muntele Sionului, unde este Dumnezeul zeilor Dar din moment ce înainte de a coborî pe scara lui Iacov, trebuie mai întâi să urcăm, vom așeza prima treaptă a urcușului chiar de jos, unde tot ce este perceptibil de simțuri este ca o oglindă prin care ne urcăm la Creatorul Suprem, până când vom ajunge evrei adevărați care trec din Egipt în Țara Făgăduinței și creștini adevărați care trec cu Hristos din lumea aceasta la Tatăl și să iubim înțelepciunea care cheamă: "Veniți la Mine, cei ce Mă doriți, și săturați-vă de roadele mele " "Căci din măreția frumuseții create, Creatorul ființei lor este comparativ cunoscut " Atotputernicia, înțelepciunea și favoarea Creatorului se reflectă în creație, iar simțurile trupești într-un mod triplu transmit vântului tot ceea ce este perceput de chu interior Astfel, sentimentele corporale servesc fie pentru înțelegere, în cercetarea rațională, Scolastică fie pentru credință, fie pentru contemplare mentală Contemplarea consideră lucrurile în existența lor actuală, credința în cursul lor obișnuit, rațiunea în potențiala lor superioritate Prima cale este o viziune contemplativă, care constă în a considera lucrul în sine, iar aceasta distinge în el greutatea, numărul și măsura: greutatea este tendința lucrurilor către locul lor natural, numărul este ceea ce le deosebește și măsura este ceea ce îi desparte Datorită acestei considerații, se poate vedea în ele o imagine, formă și ordine, precum și substanță, forță și acțiune, iar pe baza acesteia se poate ridica de la urme la înțelegerea puterii infinite, înțelepciunii și bunătății Creator A doua cale este o vedere din punct de vedere al credinței, care constă în a considera începutul, formarea și sfârșitul acestei lumi Căci prin credință acceptăm că "lumile au fost încadrate de cuvântul lui Dumnezeu"; prin credință acceptăm existența în timp a trei legi, adică legea naturii, Sfânta Scriptură și harul, care s-au succedat și sunt în raport cu cea mai înaltă ordine; prin credinţă acceptăm că lumea se va sfârşi cu Judecata de Apoi Primul ne convinge de putere, al doilea - de providență, al treilea - de dreptatea Începutului Superior A treia cale este o vedere din punct de vedere al cercetării raţionale, care distinge ceva înzestrat doar cu existenţă; ceva înzestrat cu existență și viață; ceva înzestrat cu existență, viață și inteligență Primul este cel mai jos, al doilea este mijlocul, iar al treilea este cel mai bun În același timp, este evident că ceva nu poate fi decât corporal, iar ceva poate fi parțial corporal și parțial spiritual, din care decurge existența unei ființe pur spirituale, mai demne decât primele două În cele din urmă, există în mod evident o ființă care este supusă schimbării, dar incoruptibilă, precum corpurile cerești; de aici rezultă existența ființei neschimbate și nepieritoare, ca lumea suprastelară Într-adevăr, această lume vizibilă ne conduce la contemplarea lui Dumnezeu în puterea, înțelepciunea și bunătatea Lui, astfel încât să-L înțelegem ca Existent, Viață și Rațiune, Duh curat incoruptibil și neschimbător Deci, această considerație poate fi extinsă în conformitate cu cele șapte aspecte ale stării ființei create, care sunt șapte tipuri de dovezi ale Divinului Bonaventura din Bagnoregio putere, înțelepciune și bunătate, dacă luăm în considerare totalitatea lucrurilor, în originea, mărimea, mulțimea, frumusețea, plinătatea, acțiunea și ordinea lor Originea lucrurilor, adică luarea în considerare a ceea ce privește crearea, distincția și decorarea lor în faptele de șase zile, proclamă puterea lui Dumnezeu, care a creat totul din nimic, înțelepciunea Sa, care a împărțit clar totul și bunătatea Sa, împodobită cu generozitate Tot Mărimea lucrurilor sau luarea în considerare a lungimii, lățimii și adâncimii volumului lor, extinderea forțelor lor în lungime, lățime și adâncime, așa cum este luarea în considerare a luminii și, de asemenea, luarea în considerare a acțiunii lor interne, ca efectul focului extinde, indică în mod clar către nemărginit puterea, înțelepciunea și bunătatea Dumnezeului în treimi, Care, fiind infinit, există în toate prin puterea, prezența și esența Sa Dar o multitudine de lucruri, sau luându-le în considerare într-o varietate de genuri, specii și indivizi în substanță, formă sau figură, a căror diversitate depășește orice estimare umană, dezvăluie și arată cu toată evidenta nelimitarea celor trei atribute mai sus menționate ale Dumnezeu Frumusețea lucrurilor sau luarea în considerare a diferențelor de lumină, formă și culoare în corpurile simple și mixte, precum și în corpurile complexe, cum ar fi corpurile cerești și mineralele, pietrele și metalele, plantele și animalele, proclamă clar cele trei de mai sus -atributele lui Dumnezeu menționate Plinătatea lucrurilor, sau luându-le în considerare din punctul de vedere că materia este umplută cu forme în conformitate cu cauzele seminale, iar forma este umplută cu forță în conformitate cu potența activă, iar forța este umplută cu acțiune în conformitate cu motivul, arată clar același lucru Acțiunea diversă, adică luarea în considerare a creației din punctul de vedere al acțiunii naturale, artificiale și morale, arată cu nenumărata ei varietate nemărginirea acestei puteri, arte și bunătăți, care sunt pentru toate cauza existenței, începutul înţelegere şi ordinea vieţii Ordinea, sau luarea în considerare a lucrurilor din punct de vedere al longevității, poziției și influenței, adică definirea lor prin intermediul categoriilor înainte și după, sus și dedesubt, este mai mult sau mai puțin nobilă, dezvăluie în cartea Creației originalitatea , sublimitatea și demnitatea Primei Surse în puterea Sa nelimitată Ordinea legilor, ordonanțelor și drepturilor divine revelate Scolastică ne dă înţelepciune nemărginită în Sfintele Scripturi Ordinea sacramentelor divine, a binefacerilor și a recompenselor în trupul Bisericii ne dezvăluie bunătăți nemărginite, iar această rânduială ne conduce destul de evident la Cel Întâi și Prea Înalt, Cel Prea Puternic, Cel Mai Înțelept și Cel Desăvârșit Orb este cel care nu vede câtă strălucire este în lucrurile create Surd este cel pe care un asemenea strigăt nu-l trezește Este mut cel care nu este obligat de întreaga lume creată să-L laude pe Dumnezeu Este nebun cel care nu este forțat de atâtea instrucțiuni să recunoască Sursa Primară Deschide-ți ochii, înclină urechile sufletului tău, deschide-ți gura și întoarce-ți inima pentru a vedea, auzi, lăuda, iubi, închina, slăvi și cinstește pe Dumnezeu în toată creația Altfel, toată lumea se va ridica împotriva ta, pentru că din această cauză "lumea se va înarma cu El împotriva nebunilor" Dimpotrivă, lumea va fi un obiect de slavă pentru cei pricepuți, care, împreună cu proorocul, pot spune: "Căci m-ai bucurat, Doamne, cu lucrarea Ta: mă bucur de lucrările mâinilor Tale, " "Cât de glorioase sunt lucrările Tale, Doamne! ale Tale " Bonaventura, Ghidul sufletului către Dumnezeu, - Despre răpirea spirituală și mistică, în care mintea își găsește pacea, în timp ce impulsul sufletului nostru prin răpire trece complet în Dumnezeu Deci, cele șase trepte de reflecție prin care am trecut sunt ca cele șase trepte ale tronului adevăratului Solomon, care ne-au condus într-o lume în care o persoană cu adevărat pașnică gustă pacea în lumea sufletului, parcă în interior Ierusalim Acești pași sunt, de asemenea, ca cele șase aripi ale unui serafin, datorită cărora sufletul, devotat adevăratei contemplații, plin de iluminarea celei mai înalte înțelepciuni, este gata de zbor Aceste etape ale contemplației sunt ca primele șase zile ale creației, timp în care sufletul și-a manifestat puterea creatoare pentru a ajunge la Sabatul odihnei În mod consecvent, sufletul nostru îl contemplă pe Dumnezeu în lumea înconjurătoare prin urme și în urme, în sine - prin imagine și în imagine, deasupra lui însuși - prin reflectarea luminii divine ce strălucește în sufletul nostru și în lumina însăși, în concordanță cu posibilitățile poziției noastre de pelerini în această viață și pregătirea sufletului nostru Când sufletul ajunge în cele din urmă la a șasea treaptă, pentru a vedea în cea mai înaltă Sursă Primară, în Bonaventura din Bagnoregio mijlocitorul dintre Dumnezeu și oameni, Iisus Hristos, ceva asemănător cu care este în general imposibil de găsit în creație și care depășește posibilitățile înțelegerii umane, ne rămâne doar ca această speculație să treacă și să depășească limitele nu numai ale acestei lumi perceput de simțuri, dar și ridicare și deasupra nivelului sufletului În acest pasaj, Hristos este o scară și un vas, precum și un baldachin deasupra Chivotului Legământului și un mister ascuns din veșnicie Cel care își întoarce fața către "chivotul" Noului Testament, adică spre Cruce, privind Crucea cu credință, nădejde și dragoste, evlavie, desfătare, bucurie, evlavie, laudă și slăvire, prăznuiește Paștele împreună cu Hristos, care înseamnă trecerea, pentru a traversa Marea Roșie cu ajutorul toiagului crucii, părăsește Egiptul în deșert, unde să guste mana secretă și să se odihnească cu Hristos în Mormânt și, fiind, parcă , mort în lumea exterioară, să simtă, pe cât posibil în pelerinajul tranziției, că S-a spus de Hristos tâlharului răstignit cu El: "Astăzi vei fi cu Mine în Rai" Acest pasaj a fost deschis de Sf Francisc, când în contemplație admirativă pe vârful muntelui (exact de unde mi-a venit ideea să scriu această carte) i s-a arătat un serafim cu șase aripi, cu aripile îndoite sub forma unei Răstigniri Eu și mulți alții am auzit această poveste de la unul dintre tovarășii săi, care era atunci alături de el când a trecut la Dumnezeu prin contemplație admirativă Sfântul Francisc a devenit un exemplu de contemplare desăvârșită, la fel ca și înainte, a dat un exemplu de acțiune și, ca un nou Iacov, a devenit un nou Israel, pentru că Dumnezeu invită toți oamenii cu adevărat spirituali prin aceasta la o astfel de tranziție și admirație spirituală mai mult prin exemplu decât prin cuvânt Pentru ca această tranziție să fie completă, este necesar să părăsim acțiunile minții, să transformăm și să transferăm în Dumnezeu cel mai înalt impuls al sufletului Dar acesta este un dar mistic și secret pe care nimeni nu-l cunoaște, în afară de cel care primește, și nimeni nu va primi dacă nu dorește, și nu dorește, dacă nu este aprins până în măduva oaselor de flacără a Duhului Sfânt trimis de Hristos pe pământ Despre aceasta vorbește și apostolul, afirmând că această înțelepciune mistică este revelată de Duhul Sfânt Natura este neputincioasă în această chestiune, hărnicia nu poate ajuta pe mulți, cercetarea va da puțin, dar mult poate Scolastică a da ungere: limba va da puțin, dar bucuria interioară va da mult, cuvântul și cartea vor da puțin, dar totul este un dar al lui Dumnezeu și al Sfântului Duh, creația va da puțin sau nimic, dar totul este un esență creatoare, Tatăl, Fiul și Duhul Sfânt Atunci trebuie să te întorci la Dumnezeu Treimea cu cuvintele rostite de Dionisie: "Treime supraesențială, supradivină, cel mai desăvârșit ghid al creștinilor către înțelepciunea divină, îndrumă-ne către cele mai misterioase cuvinte mistice, cel mai înalt vârf, unde nou, absolut și teologiile neschimbate ale sacramentelor în strălucire orbitoare deschid învățătura tăcerii tainice a întunericului într-un întuneric total, care este extrem de clară și suprem de strălucitoare, în care totul se reflectă, iar invizibilul este tot ceea ce întrece binele Aceste cuvinte sunt adresate lui Dumnezeu Dar ce zici de prietenul căruia îi scrie Dionisie, să spunem asta împreună cu el "O, prietene, stabilește-te pe calea contemplației mistice, lasă sentimentele și acțiunile tale ale minții să părăsească sensibilul și invizibilul, în general, tot ceea ce poartă și există Pe cât posibil, îndreaptă-te în ignoranța ta către această unitate , care transcende orice esenta si cunoastere Atunci tu insuti, in tot ceea ce se intampla si intr-un razboi spiritual absolut pur, te vei ridica la raza supraesentiala a intunericului Divin * Dacă întrebi cum să realizezi aceasta, atunci cere har, și nu învățătură, dorință și nu rațiune, suspinând rugăciune, și nu studiul cărților, mirele și nu profesorul, Dumnezeu, și nu omul, întunericul, nu luminozitate, nu lumină, ci foc complet care sfârâie, răpitor în Dumnezeu prin ungerea și impulsul de foc al sufletului Acest foc este Dumnezeu, "al cărui cuptor este în Ierusalim" Hristos a aprins-o cu flacăra arzătoare a suferinței Sale și numai cei care spun: "Sufletul meu dorește lângă mătușile mele, dar oasele mele doresc moartea" pot percepe acest foc Cine iubește o astfel de moarte poate să Mă vadă și să rămână în viață Deci să murim și să intrăm în întuneric, să tacă glasul grijilor, al dorințelor pământești și al imaginilor senzuale, să trecem împreună cu Hristosul Răstignit "din lumea aceasta la Tatăl", iar când vom vedea pe Tatăl nostru, vom spune împreună cu Filip: "Ne este de ajuns", și vom auzi împreună cu Pavel: "Îți este de ajuns harul Meu", să ne bucurăm atunci împreună cu David, zicând: "Trupul meu și inima mea slăbesc, Dumnezeu este al meu inima și partea mea pentru totdeauna " Seeger din Brabant "Binecuvântat să fie Domnul în veci! Și tot poporul să zică: așa va fi! așa va fi!" Amin* Seeger Brabant și averroismul latin franciscani și neo-augustianism Intenția lui Aquino a fost de a stabili în cele din urmă autonomia rațiunii și a filozofiei și, în același timp, de a corela rațiunea cu credința, arătând că adevărurile rațiunii nu contrazic, ci, dimpotrivă, susțin adevărurile credinței În plus, dacă dorim să obținem răspunsuri satisfăcătoare la cele mai stringente probleme existențiale ale omului, este necesară integrarea credinței și a rațiunii Cu toate acestea, acest grandios proiect filosofic a întâlnit multe obstacole, printre care averroismul latin, numit astfel încă de pe vremea lui Renan Pentru Averroes, filosofia lui Aristotel nu are nevoie de nicio integrare cu nimic străin, cum ar fi premisele credinței Filosofia este cunoaștere demonstrativă, doar ea are acces la adevăruri Începând cu , aristotelismul de tip averroist a devenit popular la Paris în persoana reprezentantului său Siger de Brabant ( - ), maestru al Facultății de Arte În Seeger regăsim din nou teza eternității lumii și a unității unui posibil intelect, precum și doctrina "adevărului dublu", conform căreia pozițiile filozofice care contrastează cu credința îi sunt la fel de acceptabile Acolo unde Aquino a încercat să împace credința cu rațiunea, amintind că este imposibil să împiedicăm căutarea rațională a ceea ce este superior rațiunii, la fel cum este imposibil să respingem credința pe baza argumentelor filozofice, acolo Siger face o distincție între două sfere, găsind contradicţiile dintre ele nedemne de atenţie Deci, din punct de vedere al credinței, lumea a fost creată de Dumnezeu și va trece, dar pentru filozoful Seeger, materia este veșnică Dacă Dumnezeu este o mașină cu mișcare perpetuă și tot ceea ce este creat decurge din acest început de necesitate, atunci nu este clar cum se leagă cu aceasta doctrina biblică a liberei inițiative a lui Dumnezeu Creștinismul vorbește despre un suflet individual, un început personal, Seeger vorbește despre unul și egal *Cit Citat din: Bonaventura, Ghidul sufletului către Dumnezeu, M , , p - Scolastică pentru toate intelectele Deoarece filozofia nu este interesată de Apocalipsa și de miracole, este o prostie să ceri dovezi pentru ceva care nu are nicio bază sau rațiune Din momentul în care a fost proclamată teza despre superioritatea credinței, s-ar părea că se poate merge în siguranță pe calea dublului adevăr, până când, însă, se dovedește că situația este ușor răsturnată; dacă, totuși, filosofia aristotelică este adevărată, accesibilă omului, atunci toate argumentele ei împotriva credinței îi sunt și el accesibile Adevărul dublu, ca și moralitatea dublă, întotdeauna potențiali schimbători, poartă în sine mecanismul formării raționalismului aspru și agresiv În , Aegidius din Lesinus a trimis o scrisoare lui Albert cel Mare cu teze ale averroiştilor parizieni Albert a răspuns cu o respingere, iar arhiepiscopul Parisului, Stephane Tampier, a condamnat public averroismul Siger și discipolul său Boethius al Daciei nu au acceptat decizia Bisericii, intensificându-și munca de răspândire a poziției lor În , Stephen Tampier a făcut de conturi de erezie Sabia Inchiziției plutea deasupra capului lui Seeger A făcut apel la papă, dar nu a așteptat o decizie, pentru că a fost ucis de un nebun din slujitorii curții Acest lucru s-a întâmplat între și la Orvieto, unde se afla temporar curtea papală Dintre lucrările lui Seeger, cele mai cunoscute sunt "De aetemitate muncii" ("Despre eternitatea lumii", ), "De necessitate et contingentia causarum" ("Despre necesitatea și interconectarea cauzelor"), "Tractatus de anima intellectiva" ("Tratat despre sufletul rațional", ) Aquino, la fel ca Bonaventura, a dedicat multe pagini criticii la adresa averroismului, iar Toma în lucrarea sa "Despre unitatea rațiunii împotriva averroiștilor parizieni" l-a numit pe Averroes nu un comentator, ci groparul lui Aristotel Printre cele teze ale Arhiepiscopului de Tampier s-au numărat și teze tomiste O respingere a pozițiilor augustinianismului și a arhiepiscopului de Canterbury nu a întârziat să apară Averroiștilor li s-a opus și Robert Kilwardby (un teolog de la Oxford și mai târziu cardinal) Împotriva tezei unității substanțiale și formale a omului, ei au înaintat poziția augustiniană asupra ireductibilității sufletului vegetativ, senzual și intelectual la un fel de întreg amorf Arhiepiscopul John Pekkam a condamnat tomismul în și Un apărător similar al neo-augustinismului a fost franciscanul Guillaume de la Mar, care a predat la Oxford Peru Guillaume deține "Correctorium fratris Thomae" ("Corectarea fratelui Thomas") Aceste amendamente la tomism au devenit atât de populare încât ordinele franciscane nu mai știu filozofie experimentală s-a certat cu teoriile tomiste fără comentariul lui Guillaume Un alt franciscan, Matthew Aquasparta, mai târziu cardinal și prieten al lui Bonifaciu al VIII-lea, și-a amintit din nou teoria augustiniană a iluminismului Adevărurile eterne nu sunt legate de lumea posibilului, fundamentul lor se află în ideile divine Spre deosebire de tomism, el consideră argumentul ontologic al lui Anselm de nerefuzat Roger Marston, Richard Middletown, Henric cel Mare - toți erau adepți ai lui Bonaventure, apărători ai idealurilor franciscane și ai augustinismului Spre deosebire de intelectualismul tomist, Henry a subliniat voința: iubirea depășește înțelepciunea, voința urmărește, fiind motorul, cel mai înalt bine, scopul final este mai înalt decât intelectul, numai adevărul îi este disponibil, iar adevărul este una dintre binecuvântări Printre dominicanii care au apărat tezele tomiste s-au numărat: șeful școlii tomiste din Paris, Herve Nedelek, Giovanni de Regina din Napoli (c ), Egidius al Romei ( - ) filozofie experimentală și primele studii științifice ale epocii scolasticii Robert Grossatesta În timp ce cele trei arte - gramatica, retorica și dialectica - erau mai studiate la Paris, quadrivium - aritmetica, geometria, muzica și astronomia - era ținută în mare cinste la Oxford La Oxford găsim primii germeni ai unei filosofii empirice a naturii Este clar că în știința experimentală a Evului Mediu nu ar trebui să reprezinte știința în sensul care ne este familiar - ca cunoaștere specializată, autonomă metodologic Este vorba despre înțelegerea naturii în lumina câtorva descoperiri experimentale, strâns legate de viziunea antică asupra lumii, refractată prin prisma culturii arabe S-a dovedit că potențialul gândirii grecești nu fusese încă epuizat, în spatele preocupărilor teologice, linia orizontului său era ușor încețoșată, dar nu a dispărut complet; Ceața s-a ridicat, ținta s-a îndepărtat Deja Albert cel Mare a reamintit că numai experiența dă putere și certitudine argumentelor, pentru că silogismul nu mai are valoare pe lângă neasemănarea fenomenelor Scolastică Franciscanul Robert Grossatesta ("Capul mare") a devenit faimos pentru cercetările sale în domeniul fizicii S-a născut în Anglia în , a studiat la Oxford și Paris, a fost regent și cancelar al Universității Oxford În a devenit episcop de Lincoln și a murit excomunicat de Papa Inocențiu al IV-lea Traducatorul Eticii lui Aristotel, Grossatesta a scris un comentariu despre Analytica, Refutările sofistice și fizica lui Aristotel Printre operele sale filozofice: "De luce seu de inchoatione formarum" ("Despre lumină sau despre începutul formelor"), "De unica forma omnium" ("Despre singura formă a tuturor lucrurilor"), "De potentia et actu" ("Despre putere și acțiune"), "De veritate prepoziții" ("Despre adevărul reprezentării"), "De scientia Dei" ("Despre cunoașterea lui Dumnezeu"), "De libero arbitrio" ("Despre libertatea") voi") Cosmologia lui este mai degrabă o filozofie a luminii Prin difuzia luminii, combinarea și descompunerea razelor sale, se formează nouă sfere cerești și patru sfere pământești (foc, aer, apă și pământ) În această metafizică a luminii găsim sistematizate toate cunoștințele empirice despre oglinzi și lentile O formulare clară a fundamentului fizicii galileene și a fizicii moderne o găsim în cuvintele sale: "Studiul liniilor, unghiurilor, figurilor este extrem de util, pentru că fără ele nu vom înțelege nimic în filosofia naturală Absolut în întregul univers și a lui părțile au sens" Roger Bacon Grossatesta poate fi numit inițiatorul naturalismului medieval la Oxford Bacon a fost elevul lui S-a născut în , a studiat la Oxford, apoi a predat teologia la Paris Pe la s-a întors la Oxford Mângâiat de atenția Papei Clement al IV-lea, după moartea acestuia din urmă în , cade brusc în dizgrație față de Jerome d'Ascoli, șeful ordinului franciscan, în urma căruia ajunge la închisoare trei ani Roger Bacon a murit în , când se pare că a fost întocmit Compendiul său de teologie Opera principală a lui Bacon a fost "Opus maius" ("Operă mare"), urmată de "Opus minus" ("Operă mică") și "Opus tertium" ("A treia lucrare") (ultimele două au supraviețuit doar fragmentare) Aceste trei lucrări urmau să devină o adevărată enciclopedie a cunoașterii Pentru Bacon, Aristotel este cel mai perfect dintre bărbați Dar adevărul este fiica timpului Este în prima parte a operei principale pe care noi Roger Bacon găsim o analiză cât se poate de interesantă a obstacolelor care stau în calea adevărului Această analiză, prin ironia istoriei, va apărea mai târziu într-un alt Bacon, Francis, în teoria idolilor Potrivit lui Roger Bacon, există patru motive pentru ignoranța umană: ) încrederea în autoritatea dubioasă, ) obișnuința, ) prostii vulgare, ) ignoranța, ascunsă sub masca atotștiinței etalate Adevărul, spune Bacon, este un copil al timpului, în timp ce știința este fiica nu a unuia sau a doi, ci a întregii omeniri Prin urmare, fiecare generație vine să corecteze greșeala celei anterioare Și doar așa putem merge mai departe Există două căi către cunoaștere: argumentare și experiment Argumentele dau o concluzie, dar nu înlătură îndoielile, nu adaugă certitudine Prin urmare, adevărul trebuie căutat și pe căile experimentului Experiența este externă și internă Primim experiența exterioară prin sentimente, internă (nu deloc conștiința noastră de sine) este o experiență primită în lumina Divinului (în interpretarea augustiniană) Prin experiența exterioară ajungem la adevăruri naturale, prin experiența internă ajungem la adevăruri supranaturale Pentru primul, matematica este fundamentală În timp ce face multă optică, Bacon explorează legile refracției luminii, explică funcțiile lentilelor și cum să creeze cel mai bine ochelarii (aceasta este descoperirea lui) și telescoapele! În el găsim intuiții minunate despre avion, explozivi, tracțiunea mecanică a unei locomotive cu abur și multe altele Iată doar câteva dintre ceea ce, potrivit lui Bacon, poate fi realizat cu ajutorul unei minți ingenioase: "Proiectați ajutoare de navigație fără vâslași, astfel încât un cârmaci să conducă nave uriașe cu o viteză mai mare decât cea pe care o pot atinge sute de vâslași Pot fi proiectate trăsuri care se vor grăbi fără cai mașini pentru a zbura, un mic instrument care va ridica greutăți nesfârșite un dispozitiv cu care poți muta mii de oameni o modalitate de a te scufunda pe fundul unui râu sau mare, sigur pentru viață și trupuri Asemenea trucuri trebuie să fi fost folosite de Alexandru cel Mare atunci când trebuia să cerceteze fundul mării, așa cum vorbește astronomul Etica Iar podurile fără suporturi aruncate peste râuri nu sunt un basm pentru Bacon Cunoașterea înseamnă putere, este convins Roger Fructele înțelepciunii, sub protecția celor mai precise legi, conduc la scopul dorit Acest motiv i-a determinat pe vechii și noii monarhi să ceară sfatul înțelepților pentru a-și îndeplini angajamentele Scolastică Cel mai bun și mai sigur mod de a învăța este experiența, iar cea mai bună metodă de predare este și experiența, pentru că economisește timp elevilor, pentru că viața este scurtă Observațiile lui Bacon asupra artei traducerii sunt curioase Pe lângă dificultățile obiective (lipsa termenilor latini pentru concepte științifice, de exemplu), este imposibil, spune Bacon, să transmită cu acuratețe modul de exprimare caracteristic unei limbi în alta Ceea ce este colorat exprimabil într-o limbă se pierde complet în altă limbă Prin urmare, este necesară o cunoaștere profundă a legilor ambelor limbi, din care este tradus și în care este tradus, precum și o stăpânire perfectă a subiectului în cauză Dintre traducători, Bacon îi evidențiază în special pe Boethius și Grossatesta Multe erori în traducerile operelor aristotelice, potrivit lui Bacon, au derutat interpreții, au tulburat sensul sursei originale În lucrările lui Albert cel Mare, Robert Grossatest, Roger Bacon, Celek Witelo, Theodoric de Freiburg, contururile științei experimentale se desenează încet Indiferent despre ce se vorbește - sisteme de pârghie, prese hidraulice, ceasuri mecanice, războaie, concasoare, mori de vânt, lentile, fabricarea hârtiei, mine, praf de pușcă - toate acestea au contribuit la Europa medievală Și deși tehnologia științifică modernă și formele economice avansate s-au dezvoltat în afara domeniului filosofiei, va rămâne un fapt al istoriei că geniile științei experimentale, ca teologi, se aflau în interiorul unei tradiții care a luminat echilibrul dintre lumesc și divin John Duns Scott Viața și scrierile "Doctor Subtilis" ("medic subțire") - așa-numiții contemporani ai lui John Duns Scotus pentru spiritul rafinat și rafinat al doctrinei sale S-a născut în satul Duns din Scoția în Aquino și Bonaventura se aflau în acel moment la apogeul gloriei, iar soarta le pregătise deja o schimbare demnă Duns Scott a studiat la strălucitele Oxford și Paris Prin eforturile lui Grossatesta, Roger Bacon și Peckam cu conceptul lor de strict "procedural John Duns Scott Oxford și-a câștigat faima ca centru științific, iar Parisul, unde pasiunile dezbaterii necruțătoare dintre tomiști, averroiști și augustinieni, încă fierbeau, a purtat ștafeta unor bogate probleme teologice Pe când era încă adolescent de doisprezece ani, a îmbrăcat sutana monahală a unui franciscan, pe care a primit-o din mâinile unchiului său în la Haddington Apoi ani de studii la Northampton, Anglia, unde la de ani a devenit preot În - și-a îmbunătățit cunoștințele la Paris, apoi s-a întors la Cambridge, unde a scris un comentariu la "Sentințe" lui Peter Lombard În următorii doi ani a fost la Oxford, iar în - la Paris Un conflict cu Papa Bonifaciu al VIII-lea l-a forțat să părăsească Parisul și să se întoarcă la Oxford În , a fost recomandat de generalul ordinului franciscan, González, la Universitatea Spaniolă din Paris ca profesor de teologie Cu toate acestea, relațiile dintre împăratul Filip și papă au devenit din ce în ce mai tensionate, Scott a fost rechemat la Köln După un an de predare, în , a murit A fost înmormântat la Köln, în biserica Sf Francisc Pe piatra funerară scrie: "Scoția te genuit Anglia te suscepit Gallia te docuit Colonia te tenet" ("Scoția m-a născut Anglia m-a acceptat Gallia m-a învățat Colonia mă protejează") Ponderea teoretică diferită a lucrărilor sale se datorează diferitelor hobby-uri; în tinerețe, Duns Scotus a comentat despre Aristotel și Porfirie, în anii săi de maturitate, pe Petru de Lombard "Reportată parisiensia", "Lecturae cantabrigenses", "Ordinatio", "Opus oxoniense", "Opus oxoniense" Primele două dintre aceste lucrări sunt mai degrabă studențești, în timp ce ultima este cea mai semnificativă, deși neterminată Dintre lucrările scurte, "De primo omnium principio" ("Despre prima cauză a tuturor lucrurilor") este demnă de menționat Separarea filozofiei de teologiei Duns Scotus nu împărtășește atitudinea tomistă de a reconcilia filozofia cu teologia; el este pentru demarcație Filosofia are obiectul și metodologia ei, neasimilate de teologie Disputele și acuzațiile reciproce nesfârșite, și adesea sancțiunile punitive, au aproape întotdeauna un singur motiv - estomparea granițelor Scolastică De aici, Duns Scot vede ca sarcina sa principală clarificarea sferelor lor de influență și cercetare Filosofia este ocupată cu ființa (ens) ca ființă și tot ceea ce se reduce la ea și derivă din ea Teologia este ocupată cu "articula fidei", lucrurile de credință Filosofia este un proces demonstrativ, teologia este un mod de persuasiune Logica naturalului și logica supranaturalului, abstracție și revelație Filosofia este în esență speculativă, caută cunoașterea de dragul cunoașterii, teologia este tendențioasă și practică, lăsând unele adevăruri deoparte, este preocupată de comportament Sub tutela teologiei, filosofia nu se îmbunătățește, iar teologia, folosind instrumentele filozofiei, nu devine mai convingătoare pentru aceasta Pretențiile adepților lui Avicenna și Averroes duc la înlocuirea filozofiei cu teologia, încercarea augustinienilor sfârșește ca un surogat invers De asemenea, nesatisfăcătoare, potrivit lui Scot, este căutarea tomistă de acord cu orice preț Unicitatea ființei Pentru a evita confuzia distructivă și ambiguitatea elementelor teologice și filozofice, Duns Scotus își propune să le supună pe toate analizei critice până la obținerea unor concepte clare pentru a construi o nouă bază solidă a discursului filosofic din acestea În absența unei simplități atât de clare, dubiul combinațiilor de concepte imprecise va crește, rezultatele vor fi lipsite de sens Tot ceea ce există ca subiect al meditațiilor noastre este extraordinar de complex Sarcina filozofului este să nu se piardă în acest labirint, să găsească ordine în el cu ajutorul unei busole de concepte Pentru aceasta servește doctrina separării (reală, formală și modală) - calea de la complex la simplu, calea scăpării de pretenții false Între Platon și Socrate, diviziunea este reală; între intelect și voință, diviziunea este doar formală; între simpla iluminare și un grad special de intensitate, diferența este modală Fiecare dintre aceste concepte poate fi înțeles independent, fără confuzie cu celălalt Aceste diferențe au o bază atât în realitate, cât și în rațiune, deși este vorba mai degrabă de o nevoie logică decât de una ontologică Așadar, vorbind despre unanimitatea, neambiguitatea existenței, Duns Scotus vorbea despre așa-numitele "simpliciter simplexes", doar despre John Duns Scott în termeni simpli, dintre care fiecare nu poate fi identificat cu celălalt Aceste concepte, datorită simplității lor, pot fi fie afirmate, fie negate în raport cu un subiect, dar nu ambele împreună, așa cum se întâmplă în cazul analogiilor O astfel de "simplitate" provoacă doar contradicții, afirmând și negând același lucru despre același lucru Deci, ce se înțelege prin o simplă ființă fără ambiguitate? După cum am menționat deja, este posibil să înțelegem ceva - raționalitatea, iluminarea - fără a pătrunde în diferitele lor grade de intensitate: raționalitatea lui Dumnezeu nu este aceeași cu cea a unei persoane, iar soarele nu strălucește ca, de exemplu, un lumânare Păstrând această distincție ca modală, ajungem la conceptul simplu de ființă, deoarece poate fi atribuit fără echivoc tot ceea ce este Diferența dintre Dumnezeu și om nu este că primul este, iar al doilea nu este, amândoi sunt, ci în faptul că primul este primul, pentru că există într-un mod infinit, iar existența celui de-al doilea este finită Dar tocmai pentru că facem abstracție de modurile de a fi, cunoașterea nu merge spre individualizarea trăsăturilor specifice ale ființelor "Rațiunea", scrie Duns Scotus, "nu se poate îndoi că Dumnezeu este un existent (entis), chiar dacă El este finit sau infinit, creat sau necreat; conceptul de ființă este aplicabil lui Dumnezeu, care este diferit de conceptele de finit și creat, pentru că este el însuși este neutru în sine și în neutralitatea sa este conținută în ambele concepte, ceea ce înseamnă că este simplă și lipsită de ambiguitate Acum este clar cum a luat naștere acuzația lui Duns Scotus de panteism Principiul unicității (simpliității) a ființei exprimă metafizic esența ființei ca ființă, dar în niciun caz cea mai mare sumă a ființei Scott însuși a numit acest concept imperfect, imperfect O ființă fără ambiguitate ca prim obiect al intelectului Fiind o ființă, omul este și o ființă care înțelege Ocupat cu clarificarea sferei cognitive a omului, Duns Scott încearcă să elimine iluziile, păstrând în același timp potențiala eficiență și prerogativele sale legitime La întrebarea despre primul obiect al cunoașterii, el răspunde că nu este interesat de ordinea temporală a perfecțiunii cunoașterii, el își vede sarcina în a trasa contururile orizontului cognitiv Pentru a recunoaște culorile, avem o Scolastică in spate; pentru a auzi sunete avem urechi; deci pentru ce este capul, care sunt funcțiile minții? O ființă simplă este accesibilă minții - răspunsul lui Scott - pentru că este conținută atât în material, cât și în spiritual, în individual și în universal Cu ajutorul intelectului, o persoană poate îmbrățișa universul, dar universalitatea sa supremă, manifestată în generalizarea existentului, este în același timp și sărăcirea lui Prin urmare, pretențiile unor metafizicieni de a ajunge la fundamentul realității în toată complexitatea ei concretă și bogăția structurală sunt absurde De aceea, este necesar să recunoaștem autonomia, deși secundară, a științelor particulare pentru o cunoaștere detaliată a realității, precum și în formele mântuirii noastre - teologia Înălțarea la Dumnezeu Conceptul de simplă ființă neechivocă este imperfect, dar tocmai din cauza imperfecțiunii sale nu este desființat odată cu modurile de a fi, ci îl configurează Finitudinea și infinitul sunt modurile de a fi în procesul de îmbunătățire efectivă Modurile limitează ceea ce există, la fel cum intensitatea luminii se manifestă în gradul de iluminare Este vorba, așadar, de trecerea de la abstract la concret, de la universal la particular Este clar că existența unei ființe finite (ens) nu necesită nicio dovadă, căci este o chestiune de experiență imediată și cotidiană Dimpotrivă, existența infinitului necesită, fără dovezi, o dovadă clară Dacă conceptul de ființă infinită nu este contradictoriu în interior și își găsește realizarea, atunci ce reprezintă el cu adevărat existent? Care dintre ființele reale poate fi numită infinită? Acesta este modul în care Duns Scotus pune problema Argumentarea ar trebui să includă doar premise exacte și necesare Dovezi bazate pe date empirice, le consideră insuportabile, deoarece, deși sunt sigure, nu sunt deloc necesare Astfel, faptul că lucrurile există este cert, dar nu necesar, pentru că s-ar putea să nu fie Dar faptul că pot fi din momentul în care sunt este necesar Cu alte cuvinte, dacă lumea există, înseamnă că poate exista într-un mod absolut și necesar Chiar dacă dispare, presupunerea rămâne adevărată că ar putea fi, devenind deja o dată După ce a stabilit necesitatea posibilității, Duns Scotus află care ar trebui să fie baza ca cauză În acest moment, el abia John Duns Scott suflă spiritul tradiției Temeiul posibilității nu este golul, nici nimic, dar nici lucrurile nu sunt în sine, căci lucrurile nu pot da existență fără să o aibă în sine Cauza lucrurilor posibile depășește sfera acestor lucruri: există și acționează fie prin ea însăși, fie datorită altceva Dacă acceptăm a doua opțiune, apare un lanț de aceleași întrebări În primul caz obținem o ent cu activitate producătoare fără a fi produsă Prin urmare, dacă lucrurile sunt posibile, atunci ființele sunt posibile Deci prima ființă există ca fapt sau doar ca posibilitate? Răspunsul lui Scott este următorul: prima ființă există de fapt, pentru că, dacă nu ar exista, orice altceva ar fi imposibil, pentru că nimic altceva nu ar putea să-i dea naștere Care sunt specificațiile sale? Infinitul, pentru că este mai presus de toate Așadar, subiectul intelectului este prima ființă ca ființă infinită, care este ființa în plinătatea semnificațiilor sale, căci este fundamentul tuturor celorlalte ființe în însăși posibilitatea existenței lor Insuficiența conceptului de "entis infinit" Conceptul de "entis infinit" este cel mai simplu și mai ușor de înțeles care poate fi obținut Este mai simplu, spune Scotus, decât conceptul de om bun sau de ființă adevărată, căci nu este un atribut și nu este ceva ce se atribuie, ci ceva care este inerent întregului ca subiect, la fel cum este albul maxim netransmisă printr-un concept accidental (de exemplu, alb vizibil), intensitatea sa vorbește despre puritate în sine Totuși, conceptul de ființă infinită nu poate exprima întreaga bogăție misterioasă a lui Dumnezeu, care nu poate fi cunoscută într-un mod natural Intelectul creat nu poate pretinde că pătrunde în esența necreatului nici prin asemănare în simplitate, nici prin asemănare în imitație Neambiguul este doar în minte, imitația este și imperfectă Se declară posibilitățile și limitele filozofiei, se aprobă necesitatea teologiei și sfera ei Orice dispută între filozofie și teologie poate fi explicată acum doar printr-o înțelegere greșită a acestor limite și domenii de competență Rigorismul discursului filozofic, precizia și rigoarea lui - numai asta va salva filosofia de pretențiile inutile de a înțelege totul prin extinderea tărâmului ființei Trebuie remarcat că problema granițelor structurale și a stabilirii posesiunilor legitime ale minții filosofice va apărea din nou și din nou Scolastică în operele diverșilor gânditori Potrivit lui Duns Scotus, acest lucru este necesar și pentru cunoașterea teologică, deoarece problemele misterului divin al mântuirii sunt complet străine de filozofie Dezbatere între filozofi și teologi Reflectând asupra naturii entisului, asupra structurii și dinamicii naturii umane, filosofia este autosuficientă, teologia este inutilă aici, precum Apocalipsa Aceasta este opinia filozofilor Scopul teologilor este să arate insuficiența filozofiei și necesitatea de a se întoarce la Apocalipsa Acestea sunt trăsăturile generale ale dezbaterii Simțurile, spun filozofii, nu au nevoie de lumină supranaturală pentru a vedea, așa cum intelectul respinge intervenția teologiei Lumina nepământeană este necesară în viața spirituală Filosofii sunt uniți de psihologia aristotelică cu atitudinea ei față de deschiderea nedefinită a intelectului atât în activ, cât și în pasiv: "Intelectul activ poate face totul, intelectul pasiv poate deveni totul" Incluzând aici toate concluziile virtuale, filozofii tind să extindă potențele cognitive, fără a lăsa loc supranaturalului La urma urmei, Aristotel nu a bănuit existența acestuia din urmă și nu a apelat la el pentru ajutor Aceste afirmații trebuie revizuite, susține Scott Dacă posibilitățile unei filozofii autosuficiente și intrinsec valoroase sunt într-adevăr infinite, atunci nu i-ar fi greu să indice scopul perfect al existenței umane În același timp, regăsim și contemplarea unor situații izolate, astfel încât uneori însăși ființa este în discuție Cum poate filosofia să dovedească scopul cel mai înalt al omului, intuitiv intuitiv pentru toată lumea, dacă fiecare mișcare a minții este supusă legii abstracției? Dacă corpul este sursa imperfecțiunii, cum poate participa el la îndeplinirea acestui scop? Scott subliniază insuficiența filozofiei în țesutul ei genetic conceptual, stors de orizontul raționalismului fatal, unde creștinismul postulează libertatea radicală a lui Dumnezeu și a omului Dacă o persoană este capabilă să se înțeleagă pe sine într-un mod natural, atunci de ce nu există înțelegere a celui mai esențial lucru - scopul? Nu este timpul să reconsiderăm legea conform căreia scopul unei substanțe se individualizează doar prin manifestările ei? În plus, cel care cunoaște momentele limitative ale dezvoltării unei substanțe nu poate ignora legătura dintre ele, mijloacele de atingere a anumitor scopuri John Duns Scotus / O persoană încearcă să se înțeleagă pe sine în toată bogăția personalității Dar la un moment dat devine clar că cunoașterea este abstractă Intelectul, ca ființă, cunoscând totul, de la existență la inexistență, primește cunoaștere universală, dar nedefinită Este mai mult un cadru decât poza în sine, un orizont, un ghid abstract, dar nu conținut În plus, destinul nostru dincolo de pământesc eludează orice act cognitiv Nu există condiții necesare pentru mântuire, decât ca o poruncă divină, dată în mod gratuit de Dumnezeu Eu, a spus Scott, nu subjurez umanul, ci îl conduc spre un scop mai înalt decât cel al lui Aristotel; acțiunile omului sunt predeterminate în planul natural al ființei, dar mijloacele pe care trebuie să le folosească sunt supranaturale Aceasta este poziția "dignitas naturae", apărând demnitatea și drepturile firului Analizând această experiență rațională, Scott își arată toată fragilitatea, care poate fi întărită doar cu ajutorul Revelației Dacă Scott a avut o poziție comună cu alți filozofi în ceea ce privește posibilitățile de perfecționare a naturii umane, atunci în chestiunea liniilor directoare și a măsurării dialogului, vedem un contrast: nu Dumnezeu prin ochii omului din turnul său, uman, clopotniță , ci omul prin ochii lui Dumnezeu, la acel nivel cel mai înalt unde , grație Revelației și misterului întrupării lui Hristos, dialogul personal, întâlnirea și împlinirea Principiul individuației: Haecceitas Duns Scotus confirmă primatul individului, deși neagă faptul că natura sau esența acestuia constă în participarea la universal; o astfel de poziție miroase puternic, în opinia sa, a păgânismului, unde puterea creatoare a lui Dumnezeu este subestimată Dumnezeu cunoaște totul și pe fiecare în mod individual, arată fiecărei ființe locul său în planul economiei universale și al mântuirii personale Începutul individuației, înțeles în mod platonic, ascunde o pseudo-problemă Platon, ca și Aristotel, Avicena și Averroes, pornește de la universal, dându-și seama cum să scoată specialul din el Potrivit lui Duns Scotus, nici materia, nici forma, nici amestecul lor, nici nimic natural nu poate fi cauza diferențierii individuale Numai realitatea supremă poate explica individualitatea a ceea ce este materie, formă, compoziție, ființă ca atare și nu altfel Un termen care indică începutul formalului și perfectului, individualizând existentul - haecceitas este (haec est) Scolastică Într-o polemică cu averroism, a cărui indiferență impersonală față de separare a fost consacrată în teoria unui intelect unificat, Duns Scotus subliniază clar principiul personal, numindu-l ultimul refugiu, îl separă de celălalt - ab allo, care poate fi cu altul - cum allo, dar nu în altul - in allo Entisul personal este concret universal, pentru că în universalitatea sa nu poate face parte din tot, este totul în toate, un imperiu în interiorul unui imperiu În conceptul de personalitate, specialul și universalul coincid Fiecare persoană, ca o realitate specială a timpului, este ireproductibilă și de neînlocuit Nu poate fi înțeles ca determinarea universalului În predestinarea sa, participarea la destinul lui Hristos, el este implicat în realitatea superioară și primordială Omul este sortit în dialog cu Dumnezeu, unu și trei, să fie o persoană Voluntarism și dreptul natural Determinismul naturalist al filozofiei greco-arabe este puternic în dezacord cu Duns Scotus Dacă Dumnezeu a fost liber în creație, El nu s-ar putea abține să-și dorească ca ființele pe care le-a creat să fie libere în mod individual Întreaga lume, în tot ceea ce este în ea, nu exclude legile morale Dacă unanimitatea cu privire la teza posibilității păcii în rândul gânditorilor medievali a fost completă, atunci în ceea ce privește legile morale a fost mai puțin fără nori De regulă, ideea de bine a fost derivată nu din ideea de a fi, ci din ideea unui Dumnezeu infinit Ens et bonum non convertuntur Bunul este ceea ce Dumnezeu a voit și a hotărât Singura lege stabilită de Dumnezeu este legea logică a necontradicției Legea naturală, potrivit lui Scott, poartă mai degrabă spiritul păgânismului decât al creștinismului Este posibil să se considere natura umană drept baza oricărui drept, atunci când într-o perspectivă istorică este destul de clar că "Status naturae institutae" - statutul naturii stabilite nu este același cu "Status naturae lapsae" - statutul a naturii eronat, și nu că "Status naturae restitutae" - statutul naturii corectat (sau restaurat) Sunt demne de o asemenea reverență forțele naturale în schimbare, pentru că atunci înșelăciunea, uciderea, adulterul (de asemenea, în natura umană) ar fi trebuit să fie consacrate prin lege Care sunt instrucțiunile necesare? Prima dintre ele este unitatea lui Dumnezeu și obligația de a-L onora numai pe El Toate celelalte nu sunt absolute, chiar dacă sunt în concordanță cu natura noastră Intelectul prescrie adevărul John Duns Scott suntem de al doilea fel Datoria lor este dictată de voința legiuitoare a lui Dumnezeu, care este înlocuită de etica rațională Încălcarea postulatelor sale este mai mult irațională decât păcătoasă Adevăratul rău este păcatul, nu eroarea, așa cum credeau Socrate și adepții săi Determinismul grec trebuie depășit: așa cum Dumnezeu a vrut să acționeze diferit, tot așa a vrut să stabilească alte legi, căci nicio lege nu este lege până când nu este acceptată de voia lui Dumnezeu Același lucru se poate spune și în alte proporții despre voința umană De multe ori Duns Scotus subliniază rolul principal al voinței - motorul intelectului și al acțiunii Este voința care împinge o persoană într-o direcție, tăind toate celelalte Dacă intelectul știe să fie cât mai energic și, prin urmare, să acționeze cu necesitate naturală, atunci voința este singura expresie adevărată a dominației asupra lumii lucrurilor Voința este garantul autodeterminării umane, lumina rațiunii este necesară, dar nu determină Dacă o boală ne-a luat prin surprindere, pentru a ne vindeca, trebuie să știm câte ceva despre medicamentele potrivite pentru boală A le accepta sau a le refuza este o alegere liberă, nu o necesitate, pentru că este posibilă o situație când moartea este de preferat vieții Dacă totuși medicamentul este luat, atunci acest act nu este numai gratuit, ci și rațional, deoarece știința a servit aici cu tot ce este la dispoziție Astfel, două tipuri de activitate - rațională și volitivă - au funcționat în acest caz în spiritul convergenței: boala este învinsă Interpătrunderea, oricât de profundă ar fi, nu ajunge la identitatea voinței și intelectului Acțiunea de voință este perfectă dacă este luminată de rațiune, dar totuși, în esență, ea pornește din voință Teza liberului arbitru ca cel mai înalt standard al omului nu este discordantă cu autonomia actului intelectual Doar datorită ei umanitatea își menține înălțimea, căderea este inevitabilă în absența ei A înțelege pentru a iubi în libertate - acesta este testamentul lui John Duns Scotus Avem un fel de dualism Dumnezeul filozofilor nu este același cu Dumnezeul teologilor, Creatorul și Mântuitorul Sunt adevăruri care ocolesc mintea - începutul lumii în timp, nemurirea sufletului: ele ajung la ele prin experiență spirituală personală, dar nu prin dovezi, "demonstrationes" Fostul echilibru dintre credință și rațiune a fost tulburat Tensiunea disputelor dintre Aquino și Bonaventura în crescendo a atins apogeul: crăpătura a devenit o rupere Capitolul nouăsprezece TRECENTO: PIERDEREA ECHILIBRULUI ÎNTRE RATIUNE ȘI CREDINȚĂ Situatia socio-istorica Epoca Trecento este ultima dată a Evului Mediu Secolul al XI-lea, a cărui ultimă pagină era celebrul Dict al Papei Grigore al VII-lea, a dat magna charta (marea carta) romano-catolicismului Triumful teocrației lui Inocențiu al III-lea a deschis epoca Ducento cu idealul său de creștinizare a lumii Prestigiul și autoritatea bisericii au stins conflictele politice cu ajutorul celor mai înalte tribunale, influența exclusivă a stăpânului ei Trecento a fost marcat și de acțiunile zgomotoase ale lui Bonifaciu al VIII-lea, cu toate acestea, contextul social și cultural nu mai corespundea politicii sale decisive Izolvarea cu ocazia jubileului - primul jubileu din istorie în anul - a fost gestul teatral al Papei Bonifaciu al VII-lea, care a dorit să sublinieze funcția carismatică a bisericii, a fost și dorința de a reînvia și întări dorința de colectivitate mântuirea; aspiraţiile eshatologice au pătruns în epoca deja trecută Să unească instituțiile ecleziastice cu sufletul poporului și, împreună cu autoritățile laice, scopurile, deși nobile, nu mai sunt realizabile, deoarece cerințele sociale, religioase și culturale se schimbau rapid Dezacordurile din mediul religios au luat multe forme, unele au fost favorizate de biserică, altele au fost respinse ca eretice, ceea ce a dus inevitabil la dezamăgirea idealurilor religioase În plus, se pregătea inevitabil o ruptură cu Biserica tinerelor state, născută pe ruinele vechilor monarhii Tentative de presiune brută și răzbunare au fost făcute de ambele părți, un exemplu destul de convingător a fost confruntarea dintre Bonifaciu al VIII-lea și Filip cel Frumos Cu toate acestea, arbitrariul de la Avignon a întărit toate aceste tendințe În Ludwig de Bavaria a fost încoronat la Campidoglio, nedorind să accepte coroana din mâinile papei în biserică Deoarece Ioan al XXII-lea nu l-a recunoscut ca împărat, Dieta de la Frankfurt din a decis să ia în considerare Situația socio-istorică sancţiunea facultativă a pontificatului Carol al IV-lea va urma aceeași cale în Germania a luat măsuri politice pentru a se despărți de biserică, Luther a consolidat doar doctrinar ceea ce începuse Idealurile odinioară ale puterii, întruchipate în două figuri, marele preot roman și împăratul, au dispărut în mintea populară Înflorirea economică a făcut din burghezia formațiunilor statale independente, puterea lor financiară și militară personajele principale ale istoriei europene Petrarh nu era departe de adevăr când a numit imperiul "un sunet gol, neobiectiv", iar biserica un instrument convenabil în mâinile necurate ale monarhilor francezi Vai, teocrația era condamnată spiritual Într-un context general, revoluțiile, sau mișcările populare, au fost în mod evident anticlericale, dintre care trei se remarcă: jacquerie din Franța, răscoala meșteșugarilor din Toscana (Ciompi) și Lollarzii din Anglia Toate au fost menite să limiteze biserica, să ia puterea seculară de sub controlul ei Ei și-au amintit că mântuirea este un fapt al spiritualității interioare care nu are nimic de-a face cu puterea și bogăția materială Încă o dată s-au auzit apeluri franciscane la sărăcie, când extrem de severe, când mai blânde Puterea și bogăția bisericii au dat naștere la acuzații de corupție, chiar a fost găsită imaginea unei curve din Apocalipsă Umbra acuzațiilor nesfârșite atârna peste biserică Condamnarea episcopului Stephen Tampier în , care însă nu a depășit granițele diecezei pariziene, interdicțiile lui Robert Kilwardby la Oxford asupra anumitor idei tomiste, confirmate ulterior de John Peckam, toate acestea au răsunat puternic într-un manuscris de , unde un autor parizian necunoscut adună în paragrafe ideile dăunătoare de condamnat Dualismul filozofiei și teologiei, accentuat de Duns Scotus în favoarea teologiei, în epoca Trecento are ca rezultat o scindare completă, al cărei scop a fost dezmembrarea conceptului unitar al societății în orizontala ei pământească și verticală spirituală Scolastică William de Ockham Personalitate și scrieri Figura care a închis Evul Mediu și a deschis epoca Quattrocento a fost franciscanul William de Ockham În istorie, el este adesea amintit ca șeful nominaliștilor și maestru al construcțiilor baroc pompoase, aproape lipsite de contact cu realitatea Abia recent s-a remarcat adevărata sa originalitate, o contribuție serioasă la logică, fizică, politică, idealul renascentist al demnității omului, care l-a inspirat S-a născut în comitatul Ockham, Surrey, la douăzeci de mile de Londra, în jurul anului Aproape la de ani a devenit membru al ordinului franciscan După studii universitare la Oxford, comentând timp de patru ani "Sentințele" lui Petru de Lombard, a devenit licențiat în sentințe în În , Occam s-a mutat la mănăstirea franciscană din Avignon Aici, acuzațiile de erezie îi cad asupra capului Papa Ioan al XXII-lea cere o explicație, având în mâini o listă de scrieri suspecte ale lui Occam, întocmită de cancelarul Universității Oxford După trei ani de muncă de către o comisie numită de papă, puncte au fost declarate eretice, au fost false, au fost numite periculoase Până atunci, Ockham terminase deja prima ediție a celor două lucrări majore ale sale: "Somma logicae" ("Suma tuturor logicii") și "Tractatus de sacramentis" ("Tratat despre sacramente") În scurt timp, situația sa a devenit vizibil mai complicată atunci când, într-o dispută cu privire la problema sărăciei, s-a alăturat opoziției implacabile față de papă Ca răspuns la sancțiuni dure, William a fost nevoit să fugă din Avignon în mai și să se alăture lui Ludwig de Bavaria la Pisa, căruia, conform tradiției, i-a spus: "O imperator defende te gladio, et ego defendent te verbo", "O, împărat" , protejează-mă cu sabia și te voi proteja cu cuvântul " În urma împăratului, s-a stabilit la Monaco, unde a murit în , victimă a holerei La sfârșitul vieții, nu scrie aproape nicio lucrare filozofică, ci creează lucrări pe teme religioase, opunându-se compromisurilor pontificatului, apărând idealul sărăciei în lucrările "Opus nonaginta dierum" ("Munca celor de zile"), "Compendium errorum parae lohannis XXIG ("Compendiu de iluzii Papa Ioan XXII"), "Breviloquium de potestate rarae" ("Scurt discurs despre puterea papală"), "Dialogus" William of Ockham (desen din colecția de cărți a British Museum, Londra) ("Dialog"), "De imperatorum et pontificum potestate" ("Despre puterea împăraților și a episcopilor") Independența credinței față de rațiune Occam a înțeles mai mult decât alții fragilitatea fragilei armonii a rațiunii și a credinței Pentru el, natura aplicată a filosofiei în raport cu teologia era evidentă Încercări ale susținătorilor lui Aquino, Bonaventura și Duns Scotus mijlocesc rațiunea și credința de către aristotelic și eles augustinieni polițiștii i se păreau inutil și inutil Nivelul raționalului, bazat pe dovezi logice, și nivelul de iluminare al credinței, concentrat pe moralitate, sunt asimetrici Nu mai este vorba doar de diferențe, ci de abis Adevărurile de credință nu sunt de la sine înțelese, ca axiomele în dovezi, nu pot fi arătate ca consecințe, ca concluzii probabile în lumina rațiunii naturale Adevărurile Apocalipsei evită în mod fundamental tărâmul raționalului Filosofia nu este un slujitor al teologiei, iar teologia nu este o știință, ci un set de propoziții legate între ele nu prin consistența rațională, ci prin forța de cimentare a credinței În ceea ce privește dogma Sfintei Treimi, Occam nici măcar nu încearcă (ca Augustin și alții) să o îmbine rațional cu ideile umane: "Transcende orice simț, orice rațiune" Refuzul este atât de intransigen, încât declinul scolasticii este deja vizibil Rațiunea nu poate oferi sprijin credinței, pentru că nu are nimic mai transparent decât ceea ce este dat credinței în Apocalipsa Este ceva necurat și necinstit Scolastică căutați o bază rațională logică pentru ceea ce este dăruit dezinteresat, ceea ce transcende sfera umanului Tărâmurile minții umane și cele ale credinței nu se intersectează, sunt separate și, potrivit lui Ockham, așa vor rămâne În acest context, adevărul despre atotputernicia lui Dumnezeu, în geneza ei aristotelică și neoplatonică, este oarecum transformat sub condeiul lui Ockham Dacă puterea Creatorului este nelimitată, spune Ockham, iar lumea este unul dintre posibilii urmași ai creativității Sale libere, atunci se dovedește că între Dumnezeu și o multitudine de ființe finite nu există altă legătură decât voința divină creatoare într-un act pur, înțelepciunea infinită a Dumnezeului atotputernic Ce altceva ar putea fi formele platonice sau esențele universale ale lui Augustin, Bonaventura, Scot, care ar fi îndeplinit o misiune intermediară între Dumnezeu și lumea creată, dacă nu un semn al aroganței conștiinței păgâne? Același lucru este valabil și pentru doctrina analogiei și pentru metafizica ființei a lui Toma d'Aquino, care stabilește continuitatea Divinului și a creatului A le urma înseamnă a fi metafizic în mijlocul drumului dintre rațiune și credință, cu incapacitatea de a-l satisface pe primul și nici de a-l susține pe al doilea Empirismul și primatul individului Separarea strânsă a Dumnezeului atotputernic și lumea multiplă îl conduce pe Occam la interpretarea lumii ca fiind formată din elemente individuale, în timp ce problema ordonării lor în termeni de natură sau esență nici măcar nu este pusă Ockham respinge diferența internă dintre materie și formă la individ, pentru a nu compromite unitatea și însăși existența individului Teza lui Ockham despre primatul individului, spre deosebire de teza aristotelică și tomistă privind universalul ca subiect al adevăratei cunoașteri, insistă asupra individului ca singur obiect al științei O altă consecință a fost sistemul spulberat de cauze necesare și ordonate, structura cosmosului platonico-aris-totelian, care a fost înlocuită cu un conglomerat de ființe aleatorii izolate, dependente în întregime de alegerea divină liberă Conceptele de act și potență, materie și formă, pe care s-au bazat timp de secole probleme metafizice și epistemologice, și-au pierdut sensul William de Ockham Cunoașterea este intuitivă și abstractă Este clar că trecem imediat de la primatul individului la primatul experienței în cunoaștere Aici este necesar să se facă distincția între cunoașterea simplă, în care termenii individuali descriu obiecte individuale, și cunoașterea complexă, în care termenii sunt combinați în propoziții Fără primul, nu există al doilea Cunoștințele de primul tip pot fi atât intuitive, cât și abstracte În mod intuitiv, sugerează Ockham, acordul nostru inițial este să acceptăm adevăruri posibile Intuitiv, judecata noastră se referă la prezența unui lucru atunci când acesta este, dar și la absența lui atunci când nu este Și deși cunoașterea intuitivă se învârte în domeniul posibilului, este fundamentală în sensul că fără ea nu ar exista nimic altceva Cunoașterea experimentală începe cu cunoașterea intuitivă Iar Aristotel, conform lui Occam, credea că știința începe cu dezvoltarea experimentală a lucrurilor Afirmația empirică a lui Occam, după cum vedem, este radicală El interpretează cunoștințele abstracte în două sensuri Dacă cunoașterea este extrasă din multe obiecte separate, atunci va fi abstractă și, într-un sens, universală Un alt mod de a fi al cunoașterii abstracte poate fi modul de extragere a faptului existenței sau inexistenței sau a altor condiții din ceea ce este atribuit unui subiect posibil Obiectul acestor două tipuri de cunoaștere este același, dar perspectiva lor este diferită: cunoașterea intuitivă surprinde existența sau inexistența unei anumite realități, cunoașterea abstractă poate continua chiar și atunci când lucrul deja cunoscut este complet pierdut Astfel, modurile de cunoaștere diferă unele de altele, dar nu în raport cu obiectele Cunoașterea intuitivă este condiționată de un obiect cu adevărat existent, fiind ocupată de adevăruri probabile; abstractul îl presupune pe primul, ocupat cu adevăruri necesare și universale Dar cum le atinge? Universalele și nominalismul Ockham declară în mod repetat irealitatea universalelor În Lectura sententiarum, el scrie: "Nimic din ceea ce se află în afara sufletului, real sau rațional de înțeles, nici în sine, nici pentru altul, care poate fi judecat, nu este universal la fel cum este imposibil ca o persoană, indiferent de orice aspect, să fi fost tratat ca un măgar" Realitatea universalului este total contradictorie, și apoi Scolastică Ar trebui să-l exclud Într-adevăr doar individual Universalele sunt doar nume, dar nu și baza realității Nu există nimic în individ care ar putea fi considerat universal și, dacă ar putea, atunci în acest caz ar exista independent Toată realitatea este "sinolos", separată Astfel, problema individuației, care a ocupat filosofia clasică, dispare, deoarece trecerea de la esența universală la individ este declarată ilegală Dar dispare și problema abstractizării ca tematizare a unei anumite entități Ce interpretează, deci, cunoștințele abstracte? Nu există universale în lucruri - "in rebus", în afara sufletului, nici în lucruri, nici înaintea lucrurilor Ele sunt date ca forme verbale pentru comoditatea minții, pentru a construi o serie de relații de aplicare logică semne - sunt universale, adică reacțiile intelectului la prezența multor obiecte similare Astfel, numele "Socrate" se referă la o anumită persoană, dar numele "om" ca abreviere este un universal Ce zici de știință, care legile universale, structura ierarhică și sistematica universului dispar din premisele lui Occam cazuri în trecut, pentru a prezice probabilitatea acestuia în viitor Pierdundu-și încrederea în dovezile metafizice, executate în spiritul aristotelico-tomist, Occam postulează un individ-multiplu univers, unde nu există loc pentru neschimbător și necesar "Razorul lui Occam" și prăbușirea metafizicii tradiționale În contextul credinței nestăpânite în individ, nu este deloc greu de găsit o rețetă metodologică: Entia non sunt multiplicanda praeter necessitatem - "Entitățile nu trebuie înmulțite dincolo de ceea ce este necesar" - notoriul "briciul lui Occam" Acest canon devine principala armă a criticii platonismului și aristotelismului, metafizica care le unește Acum avem un motiv să vedem cum se prăbușesc stâlpii metafizicii și ai epistemologiei tradiționale În primul rând, Ockham respinge metafizica ființei în modul analogiilor lui Aquino și ființa neechivocă a lui Scotus, din motivul că nu există William de Ockham altă legătură între finit și infinit decât actul pur al voinței divine, despre care este inutil să reflectăm Împreună cu conceptul de ființă, este derivat și conceptul de substanță Despre lucruri le cunoaștem acum doar calitățile și accidentele, care se regăsesc în experiență Substanța este poate o realitate necunoscută, de dragul căreia principiul economiei rațiunii cu greu ar trebui să fie compromis În ceea ce privește conceptul metafizic de cauză efectivă, se stabilește empiric că există o diferență între cauză și efect, prima precedând-o pe cea din urmă Stabilirea regulilor de succesiune a fenomenelor este posibilă, dar fără pretenții metafizice cu privire la necesitatea unui tip de causa efficiens (cauza eficientă) sau causa finalis (cauza finală) Nu are sens să spunem că ceva este condus de iubire sau dorință, pentru că acțiunea este deja acolo Dacă focul se incinerează până la cenușă, atunci de ce este necesar să vorbim despre cauza finală, nu este cenusa suficientă pentru a vorbi despre inutilitatea dovezilor? În ceea ce privește epistemologia, problema este și mai simplă aici Dezbaterea dintre tomiști și averroiști despre diferența dintre inteligența care acționează și inteligența posibilă este ceea ce Ockham numește vorbă goală Mai mult, el crede că unitatea actului cognitiv este aceeași cu individualitatea acestuia Toate tipurile de imagini intermediare între obiecte și noi sunt inutile decât dacă obiectul este dat direct "Statuia lui Hercule nu va duce niciodată la cunoașterea lui Hercule, nici măcar nu putem vorbi despre asemănare, dacă nu a existat nicio cunoștință cu Hercule însuși de la început" Această ultimă judecată ne arată că "briciul lui Occam" deschide calea unui tip de gândire în spiritul "economiei", aruncând peste bord tot ce este de prisos, printre care se numără conceptele metafizice pe care se sprijină științele și realitatea însăși Regula este să nu acceptăm ipoteze ad-hoc (la aceasta, de altfel), legături cauzale În cele din urmă, această critică cere să se abțină de la tot ceea ce nu este individual și să ne încredem doar în cunoștințele empirice ca fundamentale Logica noua Se pune întrebarea: în lumina unei astfel de critici la adresa metafizicii tradiționale, cum arată logica cu regulile ei, pe care orice discurs științific este antrenat să le respecte? Franciscanul englez, sub forma logicii vindecătoare, își propune să elibereze gândirea de inutil Scolastică amestecarea formatiunilor lingvistice cu cele reale, elemente de discurs cu elemente obiective Semnele pe care le avem sunt necesare pentru descrierea și transmiterea informațiilor, dar nu ar trebui să atribuim simbolurilor o altă funcție decât cea de a indica care sunt simbolurile Iată câțiva embrioni ai logicii lui Occam Înainte de a vorbi despre propoziții, propoziții, trebuie să aflați termenii care le alcătuiesc În "Rezumatul logicii" el evidențiază următoarele Termenul este mental, reflectând modificarea sufletului; ca o denotă devine parte a propoziției mentale Termenul oral, sau oral, face parte dintr-o propoziție orală În fine, termenul scris nu mai este perceput de urechi, ci de ochi Primul termen este firesc, ceilalți doi sunt convenționali, deoarece își schimbă aspectul de la limbă la limbă Există, printre altele, "categorii-rematice", adică termeni care au un sens definit și precis, cum ar fi, de exemplu, "om" (care desemnează toți oamenii individuali), "animal", "albul" etc sunt, de asemenea, așa-numitele "syn-category-matics", printre care se numără concepte precum "toată lumea", "nimeni", "cineva", "toată lumea", "doar" și altele asemenea, care nu au un caracter exact și sens definit Este necesar să se distingă termenii absoluti de termenii conotativi, corelați Deci, numele de "animal" aparține clasei întâi, deoarece, incluzând atât tauri, cât și măgari, și pisici, nu le desemnează în ordinea avantajului, a precedenței Termenul "alb", de exemplu, va fi conotativ, deoarece implică prezența conceptului de "culoare" cu care se corelează, sau cuvântul "alb", la rândul său Folosirea termenilor conotativi este asociată modalității ființelor în sensul că pot indica direct un lucru și indirect spre altul, dezvăluind o legătură între obiecte care nu există în realitate Acum, crede Occam, este posibil să se includă verbul în definiția care exprimă esența nominală De exemplu, la întrebarea ce înseamnă termenul "cauză", se poate spune că "este ceva urmat de altceva, sau: ceva capabil să producă altul" Termenii, pe lângă proprietățile proprii, au proprietățile locului ocupat în propoziții O astfel de teorie se numește teoria supozițiilor, care se ocupă de posibilele substituții de termeni dintr-o propoziție Aici iese în evidență presupunerea personală De exemplu William de Ockham Măsuri: "Fiecare om este un animal" Termenul "uman" se presupune că reprezintă toate ființele umane individuale O presupunere simplă are loc atunci când termenul este înlocuit cu un concept de tipul: "Omul este o specie" și se referă la oameni existenți separat În cele din urmă, într-o presupunere materială precum: "O persoană este un nume" termenul este lipsit de sens Pe scurt, același termen poate avea semnificații diferite, în funcție de locul și natura propoziției Din exemplele noastre se poate observa că valoarea conceptului "om" este diferită de fiecare dată, decurgând fie din materialitatea cuvântului, fie din personalitate, fie din realitatea psihică a expresiei generale, care este prezentă în mintea cel care gândește conceptul de "om" Intenția lui Occam de a da logicii un statut autonom și o contur strict devine evidentă, ceea ce nu a fost cazul predecesorilor săi Dar nu se obosește să sublinieze că în spatele termenilor nu există o realitate obiectivă Avem de-a face cu un divorț radical de logică și realitate, nume și lucruri Și care sunt roadele acestui divorț? În primul rând, face posibil, potrivit lui Occam, să tratăm termenii ca simboluri pure, ca și cum ar fi corelați cu ei înșiși El propune chiar, ca urmare a unei asemenea epurări, o teorie invulnerabilă a dovezii logice, riguroasă și evidentă, așa cum este formată din simboluri pure Intuiția genială este pe deplin realizată de logica simbolică modernă, cu separarea ei dintre "sintaxă" și "semantică" Punându-și apoi sarcina de a clarifica termenii folosiți deja în raport cu realitatea desemnată, Occam oferă o sublimare puternică a tradiției experimentale Controlul constant al referințelor noastre la realitate, rigoarea limbajului și discursul științific sunt cerințele sale Credința în productivitatea supozițiilor logice sub diferite forme a coexistat cu apelul de a scăpa de aproximări în judecăți și de înfundarea dăunătoare a limbajului și de a lupta pentru punctualitate și rigoare a gândirii Vorbim, așadar, de o construcție logică, în care ordinea gândirii garantează claritatea limbajului și realismul intențiilor cognitive Scolastică Problema existenței lui Dumnezeu În lumina cerințelor logice, Occam vede orice intuiție a lui Dumnezeu ca fiind cel puțin nedefinită În ceea ce privește posibila cunoaștere intuitivă a lui Dumnezeu, el scrie: "Nimic nu poate fi cunoscut în sine în mod natural, dacă nu este deja dat intuitiv; totuși, înțelegerea intuitivă a lui Dumnezeu nu se află pe calea cunoașterii naturale" Tocmai ca a posteriori el critică dovezile lui Aquino și Scot Metafizica ființei, după Ockham, ordona o viață lungă, deoarece nu menținea un echilibru între cauzele care acționează și cauzele care păstrează Este greu, mai degrabă imposibil, să dovedești absurditatea unui proces fără sfârșit, având o serie de cauze eficiente care sunt responsabile doar de producerea lucrurilor Astfel, Aristotel și Averroes au ajuns la concluzia despre eternitatea lumii într-un mod logic, fără a înțelege primul motiv Calea cauzelor conservanților este mai eficientă Păstrându-și ființa, lucrul rămâne el însuși Așa formulează Ockham un argument de acest fel: "Orice lucru care este produs cu adevărat de cineva sau ceva, dacă ființa lui este cu adevărat susținută, este păstrat de această ființă a susținut existența lui Cât despre ființa care l-a păstrat, aici pot fi două păreri: fie a fost produsă de altceva, fie nu a fost produsă de nimic În al doilea caz, avem prima cauză producătoare, care este și o cauză conservatoare În primul caz, ar trebui căutată ultima cauză, pentru că în seria cauzelor conservatoare nu se poate merge la infinit, altfel ar trebui să recunoască infinitul în act, ceea ce este absurd Forța acestui argument constă în faptul că creatul nu este capabil de autoconservare prin propriile resurse, altfel s-ar transforma de la contingent la necesar Ca lucruri derivate, au nevoie de un început de conservare Și din moment ce este imposibil să salvezi ceea ce încă nu a fost produs, atunci cauza efectivă și conservarea una și aceeași Dar dacă nu este absurd să urmezi în ordinea cauzelor eficiente până la infinit, atunci de ce este absurdă infinitul de conservare a cauzelor? Ockham răspunde la această întrebare fără ezitare: dacă există infinit de multe cauze conservatoare și ele coexistă cu lucruri conservate, atunci ar trebui să recunoaștem actul William de Ockham infinitatea reală a lucrurilor, ente, care este absurditate pură în domeniul posibilului și al accidentalului După cum a remarcat Gisalberti, preferința lui Occam pentru acest tip de raționament este orientativă, în natura unei rațiuni conservatoare, care exprimă de fapt puterea de a fi sau de a nu fi Prin urmare, relevanța sa este legată de certitudinea existenței reale a lumii, care are nevoie de sprijinul existenței în fiecare moment Rațiunea nu poate merge mai departe Ce se poate spune, de exemplu, despre atributele divine, despre unitate, infinit, atotputernță, atotștiință? Toate presupusele dovezi despre ei sunt doar sugestii Ele pot exclude îndoielile, prin urmare nu pot fi recunoscute ca probe Deși recunoașterea unei cauze conservatoare salvează deja de la agnosticism Face posibilă existența Absolutului, care este revelat minții umane în moduri speciale Revelația este singura oglindă în care se poate vedea adevărata față a lui Dumnezeu Dovezile umane slabe și neconvingătoare, incertitudinea lor, laxitatea nu pot exclude îndoielile Cu cât sfera competenței umane în raport cu Dumnezeu este mai apropiată, cu atât spațiul credinței este mai larg Și în ceea ce privește adevărurile teologice precum: "Dumnezeu este bun și una din trei persoane, simplă și absolut perfectă", trebuie suspendată mania argumentării, demonstrațiilor și explicațiilor Nu pentru că aceste adevăruri sunt de rang practic, și nu de rang cognitiv Există afirmații de natură speculativă, precum: "Dumnezeu a creat lumea", "Dumnezeu este unul și trei" Dar aspectul speculativ al acestor adevăruri este nesemnificativ, aproape că nu se referă la practică, mai mult, principiul luminos al credinței îl depășește cu mult, luminând și cuprinzând esența materiei imediat și cuprinzător Adevărata misiune a teologului nu este să demonstreze caracterul rezonabil al postulatelor acceptate de credință, ci să arate că înălțimea lor este inaccesibilă rațiunii În acest scop, Occam reduce mintea la limitele sale legale, unde doar conceptele exacte domnesc, salvând adevărurile credinței în toată specificitatea și alternativitatea lor Credința dobândește în cele din urmă vocea pură a Revelației în frumusețea ei originală, curățată de aurirea beteală a discursului Darul credinței este o condiție exclusivă pentru acceptarea sau respingerea dogmelor creștine Acesta este adevăratul fundament al credinței și al adevărului ei Pe eforturile generațiilor de scolastici, care caută dureros reconcilierea Scolastică minte cu credință, pune o cruce Prin voința lui Occam, universul naturii și universul credinței sunt separate, așezate pe diferite părți pe propriile fundații În loc de Intelligo ut credam ("Înțeleg pentru a crede") și Credo ut intelligam ("Cred pentru a înțelege"), Occam proclamă Credo et intelligo ("Cred și înțeleg") O nouă metodă de cercetare științifică Canoanele cercetării științifice formulate de Occam în lucrările sale (printre care se numără "Expositio super Rhysicam" ("Expunere dincolo de fizică"), "Quaestiones in libros physicorum" ("Studii despre cărțile fizicienilor"), "Philosophia naturalis" ( "Filosofia naturală") și altele), sunt legate în interior de noua logică și critică a cosmologiei tradiționale Dacă lumea este un produs accidental al liberului arbitru al Atotputernicului, atunci este legal să o structuram metafizic cu conexiunile necesare? În afară de multitudinea individului, nimic altceva nu este necesar Dacă da, atunci singurul fundament al cunoștințelor științifice este experimentul De aici și primul canon: se poate cunoaște științific doar ceea ce este controlat în experiența empirică Logica avansează către lumea reală ca instrument de analiză și critică lingvistică Obligată să stabilească locul exact al termenilor în propoziții, logica stabilește relația corectă între conținutul enunțurilor și realitatea efectivă a individului O astfel de fidelitate fără compromisuri față de concret îl face pe Ockham să refuze să ipostazeze orice entități metafizice: mișcare, spațiu, timp, loc Nu există niciun motiv să gândim în afară de lucrurile reale în mișcare În afară de corpurile în mișcare, nu există nimic Dar cu ajutorul logicii ca instrument, se poate pune întrebarea ce este mișcarea ca termen Răspunsul va fi o indicație a funcționalității sale asociate cu modalitatea de schimbare a lucrurilor în poziția lor reciprocă Procesele reale arată ca o serie de poziții, indiferent de numărul de lucruri Din punct de vedere al structurii temporalității, evenimentele fizice pot fi reduse la o serie de momente, fiecare dintre ele înlocuindu-l pe cel precedent Perspectiva cantitativă, în maniera mecanicii aristotelice, este înlocuită aici cu una calitativă Reflecții de acest fel ne conduc la al doilea canon al lui Occam William de Ockham În loc să întrebăm ce este, mai întâi ar trebui să aflăm cum există, adică nu ar trebui să cercetăm natura fenomenelor, este suficient să știm cum funcționează ele Vedem o imagine modernă a fizicii, matematizată și neîncărcată cu o povară metafizică Într-adevăr, viziunea aristotelică a universului ca structură organizată ierarhic este înlocuită de un conglomerat de unități individuale, niciuna dintre ele nu are privilegiul de a fi în centru sau polar față de cealaltă O nouă tendință în fizică se observă și în atitudinea lui Occam față de o astfel de cercetare științifică, în care nu există loc pentru principii preconcepute de natură necesară Este clar că în timp ce ne aflăm în nișa fizicii aristotelice cu legile ei imuabile, totul este necesar Dar de îndată ce premisa voinței absolut libere a Creatorului care a creat lumea este acceptată, este nu numai posibil, ci și legitim să se țină seama de toate ipotezele, păstrând doar obligația de a le controla cu date experimentale furnizate de un mod senzual, intuitiv În fața noastră se află embrionul unei metode pentru care secolele următoare vor deschide o autostradă largă convenabilă În sfârşit, încrederea lui Occam în fapt şi numai în fapt ghidează mişcarea "briciului" care taie poziţia aristotelică asupra ireductibilităţii substanţiale a sferei cereşti la cea sublunară, a alternativei a tot ceea ce este nepieritor în raport cu schimbarea, supus corupției și decăderii În schimb, apare ideea unui univers omogen din punct de vedere structural, în raport cu care este nepotrivit să vorbim despre "animația" cerurilor Totul se încheie cu reducerea sferelor cerești la o bază pământească complet materială, solidă În integrală, își pierd neasemănarea fețelor Toate aceste momente constituie epilogul științei medievale și în același timp preludiul noii fizici Respingerea cauzelor necesare, a categoriilor de timp, spațiu, mișcare, loc natural în integritatea lor obiectivă - toate acestea indică faptul că o altă epocă istorică se grăbește să o înlocuiască Pluralism versus teocrație Criza și distrugerea ulterioară a idealurilor conștiinței colective - împăratul și marele preot suprem în fosta lor putere și infailibilitatea - au fost reflectate de Ockham cu Scolastică cu adevărat engleză sobrietate de spirit Apărarea individului ca singură realitate concretă, experimentul ca experiență directă directă, aplicarea programatică pentru separarea cunoștințelor religioase de cunoașterea rațională au condus inevitabil la realizarea nevoii de autonomie politică a puterii civile față de cea spirituală Toate acestea au însemnat o transformare profundă a instituțiilor bisericești în centrul lor Conflictul dintre împărat și papă a determinat demitizarea spiritului sacru al imperiului și trunchierea puterii pontificatului, dar au existat și alte motive pentru aceasta: a fost vocea noii culturi renascentiste Referitor la deplinătatea puterii în lucrarea sa Breviloquium (Scurt discurs), Occam scrie: "Se spune că papa a primit deplinătatea puterii de la Hristos, dreptul de a dispune de tot ceea ce este spiritual și lumesc Totuși, teoria suveranității papale nu se potrivește bine cu spiritul legii Evangheliei, în contrast cu legea mozaicului care este libertatea "Căci dacă puterea este primită din mâinile lui Hristos, atunci toți creștinii ar trebui să devină slujitori ai Papei Atunci vom obține un fel de sclavie și mai îngrozitoare decât cea veche, pentru că va afecta pe toată lumea Dar acest lucru este contrar nu numai spiritului Evangheliei, ci și cerințelor elementare ale societății umane De fapt, puterea papală este limitată, deoarece papa nu este un conducător ("dominator"), ci un ministru ("ministru") El ar trebui să slujească, nu să asuprească Puterea lui a fost stabilită în folosul supușilor săi, dar nu pentru a-l lipsi de libertate, care este principalul stâlp al învățăturii lui Hristos Puterea nu aparține pontificatului, nici măcar Consiliului, căci ambele sunt falibile Dar aparține bisericii ca o comunitate liberă de credincioși Numai ea are dreptul de a stabili adevărurile care formează fundamentul vieții în conformitate cu tradiția istorică Altfel, cine ar putea garanta prezența Duhului Sfânt în comunitatea credincioșilor? Teocrația și aristocrația nu au loc în biserică - Occam judecă Dați biserica credincioșilor, tuturor campionilor ei sinceri Doar comunitatea credincioșilor este infailibilă Sub condeiul lui Occam apar trăsături ale idealului familiar al bisericii ca comunitate liberă, unde nu există loc pentru vanitatea lumească, iar autoritatea este măsurată prin puritatea credinței El critică, de asemenea, autoritățile laice Împăratul nu mai este pastor, el prescrie legi întregului popor Aceste două sfere de putere decid Știința ocamiștilor dar diferit Puterea imperială nu are nimic de-a face cu Dumnezeu, la fel ca și cu Papa, sacralitatea ei este mai mult decât îndoielnică Puterea imperială romană a fost sancționată de către biserică ca fiind legitimă și de valoare de sine Ulterior, a trecut în mâinile lui Carol cel Mare și apoi a fost transferat de franci națiunii germane Orice jurisdicție a papalității asupra autorității imperiale este astfel ilegitimă și trebuie exclusă Mai mult, împăratul nu poate fi un vasal al Papei Teoria "două săbii" simbolizează două puteri reprezentate de două personalități independente una de cealaltă Se poate spune că în apărarea împăratului, Ockham a încercat să apere legea împotriva absolutismului Papei, care se considera un arbitru în probleme de conștiință religioasă De asemenea, nu era străin de încercările de a reforma biserica Papa, ca orice altă persoană, greșim, greșește și Sinodul, căci este format din oameni Doar frăția universală a credincioșilor este infailibilă, căci credința lor va dăinui, după cuvântul lui Dumnezeu, până la sfârșitul timpurilor Și pentru aceasta este necesar ca biserica să devină diferită, "cap și mădulare", să se întoarcă la sărăcia evanghelică, să se elibereze de ambițiile pământești Totodată, nu era vorba doar de spiritul mănăstirilor franciscane, ci și de reformarea aparaturii bisericii, în spiritul primatului individului asupra universalului În ciuda interdicțiilor, okkamiem înlocuiește treptat sistemele învechite La septembrie , citirea operelor lui Occam a fost interzisă la Paris Printr-un alt decret din decembrie , interdicția a fost întărită Și totuși, în majoritatea universităților, o nouă tendință și-a făcut loc în persoana lui Jean Buridan ( - ), Nicholas Oresme (d ), Nicolae de Hautecourt și alții Urgența reformei bisericii a fost confirmată de englezul John Wycliffe ( - ) și de boemul Jan Hus ( - ) Știința ocamiștilor Ockhamiştii şi ştiinţa aristotelică Consecința schimbărilor profunde produse de filosofia științei a lui Occam a fost un nou concept de cunoaștere științifică, care a influențat pozitiv revoluția galileană Mai întâi la Oxford, apoi la Paris și în toată Europa, au fost supuse principiilor aristotelice Scolastică ești cel mai aspru criticat și pus în focul încrucișat În ceea ce privește metoda, adepții lui Occam s-au opus conceptului de episteme a lui Aristotel - cunoașterea necesară și universală, știința specialului și probabilismul ca metodă Cu două secole înainte de Galileo, savanții medievali au pornit deja din teza neoplatonică conform căreia tot ce este posibil poate fi realizat în viitor datorită atotputerniciei lui Dumnezeu Pentru o imaginație bogată, lumea finită, închisă și condiționată în fiecare moment a lui Aristotel părea insuportabil de mică Golul, care, după Aristotel, nu ar trebui să existe, totuși, potrivit oamenilor de știință din Evul Mediu, ar putea fi un produs al potenței divine absolute De aici și înțelegerea clară că fenomenele pot fi salvate pentru alte motive decât cele ale lui Aristotel Acest lucru se aplică atât problemelor cosmologice, cât și fizice Fizicienii medievali au abordat critic principiul fundamental al fizicii aristotelice, care presupune existența unei acțiuni continue directe a motorului pentru a explica orice mișcare locală În cazul unui proiectil, de exemplu, pentru a-l pune în mișcare, este necesar să se admită prezența unui alt motor, diferit de cel care a făcut mișcarea inițială (o mână care împinge proiectilul, sau altceva) Pentru a preveni aceste complicații, Aristotel a fost nevoit să introducă o explicație suplimentară care contrazice sincer ceea ce se poate dovedi experimental El, de exemplu, a spus că o piatră aruncată prin împingerea unei mâini continuă să se miște datorită susținerii curenților de aer vortex Fizicianul parizian de la mijlocul secolului al XIV-lea, Jean Buridan, a infirmat această poziție a lui Aristotel prin aplicarea metodei falsificării empirice: dacă este vorba într-adevăr de vârtejuri de aer care susțin mișcarea, atunci părțile extreme și mai plate ale corpului ar trebui să rămână în mișcare mai lung decât mijlocul corpului, mai puțin afectat de vibrațiile aerului Cu toate acestea, nu observăm acest lucru în experiență, ceea ce înseamnă că Aristotel a greșit Referirea la posibile experimente (este puțin probabil ca Buridan să fi fost implicat în realizarea unor astfel de experimente) a fost suficientă pentru a nu fi de acord cu Aristotel Aerul nu numai că nu ajută la prelungirea mișcării, ci, dimpotrivă, o încetinește, creând frecare, prin urmare proiectilul își datorează mișcarea nu aerului, ci forței primite de corp în momentul aruncării O astfel de rezistență este direct proporțională cu greutatea (quantitas materiae, Știința ocamiștilor cantitatea de materie): corpurile mai grele, în unitate cu volumul, vor zbura mai departe până când mișcarea este anulată de rezistența aerului și gravitația terestră Așadar, conceptul de imbold, forță, a fost folosit de Buridan și studenții săi pentru a explica o varietate de fenomene, de la nicovala și pendulele fierarului până la corpuri cerești, a căror mișcare a început să fie înțeleasă ca niște mingi care sări Contribuțiile științifice la fizica medievală au fost teorema lui Thomas Bradwardine privind forța și rezistența și legea lui Merton (de la Oxford), care a stabilit un criteriu precis pentru măsurarea mișcării accelerate Speculațiile medievale, rar bazate pe date empirice, au luat în considerare, deși pur ipotetic, posibilitatea de rotație a Pământului Studiul acestei probleme de către Jean Buridan și studentul său Nikolai Orem a arătat că rotația Pământului nu contrazice ideile astronomice și astrologice, dar explicația era deja diferită Modificarea a constat în faptul că Pământul era reprezentat ca în mișcare, iar cerurile ca în repaus, în relativitatea mișcării lor De îndată ce s-a stabilit echivalența teoriilor empirice (aristotelico-ptolemaic despre Pământul în repaus și cerurile în mișcare și medievalul târziu despre Pământul în mișcare și cerul în repaus), celebrul principiu al economiei gândirii a ajutat la rezolvarea problemei, conform care dintre două teorii egale este de preferat cea mai simplă din punct de vedere explicativ viziunea Așa că "briciul lui Occam" a rezolvat disputa în favoarea unei noi teorii fizice Ockhamistii si stiinta galileana Nu este clar când influența noilor teorii a făcut revoluția copernicană o realitate Schimbarea de perspectivă a avut cea mai mare influență asupra lui Galileo, ceea ce i-a permis să formuleze noi legi, începând cu legea căderii corpurilor Potrivit epistemologului și istoricului științei contemporan Thomas Kuhn, "Geniul lui Galileo constă în capacitatea sa de a exploata schimbările din cadrul paradigmei medievale" Schematic, acest lucru poate fi văzut în formularea legii gravitației Potrivit lui Aristotel, atunci când un corp cade, tinde spre "locul său natural" (pentru toate corpurile grele este centrul Pământului) cu o viteză direct proporțională cu propria greutate și invers proporțională cu rezistența mediului traversat Această viteză rămâne constantă pe toată perioada de cădere până la Scolastică nici un alt fel de forță sau rezistență nu interferează Din punctul de vedere al fizicienilor medievali, corpul în cădere se mișcă mai întâi sub influența gravitației, dar apoi acționează forța asociată cu viteza presupusă inițial, care crește Această accelerare, la rândul său, dă un nou impuls, care, adunându-se la precedentul, accelerează și mai mult mișcarea și așa mai departe Teoria forței (impulsul) a făcut posibilă descrierea corectă a mișcării corpurilor în cădere în succesiunea legii galileene, potrivit căreia viteza de cădere este corelată cu pătratul timpului, chiar dacă la baza tezei eronate că viteza era proporțională cu distanța parcursă și nu cu timpul necesar pentru a ajunge pe Pământ În aceiași ani, paradigma medievală a pregătit și o formulare carteziană a legii, aproape identică cu cea galileană, cu aceeași eroare Cu toate acestea, cu deosebirea că savantul pisan a avut curajul să o corecteze mai târziu, în , și să admită public că averea l-a ajutat să salveze legea exactă de la premisa greșită Iar averea doamnei a fost paradigma științifică a "impulsului", care l-a condus la descoperire Controversa asupra rolului Bisericii Aegidius al Romei și Jean al Parisului: primatul Bisericii sau al imperiului Împotriva absolutismului papei, Occam a înaintat legea lui Hristos și era, fără îndoială, legea libertății Nici spiritual, nici politic, papa poate pretinde infailibilitate Numai biserica poate fi infailibilă în sensul "toate generațiile de catolici de pe vremea profeților și apostolilor până în zilele noastre" Hristos și apostolii nu au căutat niciodată să-și stabilească împărăția pe pământ; misiunea lor este mântuirea spirituală Imperiul - de la romani, Carol cel Mare până la monarhii germani - a început să existe înainte de Hristos, fără să aștepte papa cu ordinele sale Pentru prima dată, ideea independenței puterii papale față de puterea imperială, teoria "două săbii", a fost formulată de Papa Gelasius I ( - ), apoi, într-un context diferit, de Inocențiu al III-lea ( ) - Marsilius din Padova ) a exprimat ideea primatului bisericii Protectorul ei a fost Aegidius al Romei S-a născut la Roma în , a fost elev al școlii tomiste din Paris și a vorbit în mod repetat în apărarea tomismului împotriva lui Stephen Tampier și Robert Kilwardby Inițiat ca sfânt de Bonifaciu al VIII-lea, a murit în În lucrările sale, de exemplu, "Despre puterea bisericii" din , Aegidius susține teza curiei despre originea oricărei autorități din biserică, iar biserica este papa Spre deosebire de el, Jean de Paris a insistat să limiteze puterea papală, apărând drepturile individuale de proprietate Dar Dante, știm, a considerat important să protejeze imperiul de pretențiile tot mai mari ale bisericii (vezi tratatul "Despre monarhie") Scopurile pământești ale puterii imperiale sunt incompatibile cu preocupările legate de Împărăția Cerurilor Dar dacă cineva este sigur că va argumenta despre prioritate, atunci este clar că el se află în spatele imperiului La urma urmei, numai ea poate apăra pacea și dreptatea și, dacă dorește, să îmbunătățească comunitatea umană, să-i întărească legăturile Abbagnano notează că, deși direcția împotriva curiei este aceeași, interesele sunt diferite: Jean din Paris are în vedere emanciparea socio-economică, Dante - politică, Ockham este mai preocupat de problemele religioase și filozofice Totodată, s-a afirmat clar poziția noii burghezii: libertatea de inițiativă personală împotriva monopolului puterii al papalității, bazat pe puterea civilă, deschisă noilor tendințe Este imposibil să simți mai bine sfârșitul Evului Mediu și începutul epocii moderne, ca prin ideile politice ale lui Marsilius de Padova "Defensor pacis" de Marsilius din Padova Marsilius Maierardini s-a născut la Padova în jurul anului A studiat și apoi a predat la Paris, devenind rector al universității în La Paris a fost influențat de averroism, doctrina adevărului dublu cu raționalismul său radical Averroist a fost și asistentul său în lucrarea cărții - Apărătorul lumii / pan tanden (c ) Aproape imediat după publicarea cărții, atât Marsilius, cât și prietenul său au fost excomunicați Asemenea lui Ockham, ei au căutat refugiu la Ludovic de Bavaria, căruia i-a fost dedicat opusul scandalos Marsilius a fost declarat eretic de Ioan al XXII-lea Totuși, în , Ludovic, însoțit de un eretic persecutat de biserică, ajunge în Italia, unde, din voia poporului, dar nu a papei, devine împărat Marsilius este declarat vicar al Romei, iar Ioan al XXII-lea, Scolastică numit antipapă, destituit Deci, cu triumful său, politicianul-savant italian a demonstrat că puterea, având propriile legi, este puternică nu prin voia lui Dumnezeu, ci prin sprijinul popular Cu toate acestea, Louis s-a întors curând în Germania, împreună cu el consilierul și medicul Marsilius A murit în sau Cu toate acestea, să revenim la "Apărătorul lumii", ale cărui idei au fost folosite de Theodore Niem, Jean Gereon, Nicholas of Cusa, Francesco Tsabarella, Jan Hus și alții Pentru Marsilius, statul este o communitas perfecta, o comunitate perfectă și autosuficientă bazată pe mintea și experiența oamenilor, pentru că de ei depinde "a trăi și a trăi bine" Statul Marsilia nu mai este un imperiu, ci o națiune organizată într-o comună, sau signoria, a timpului său Este o instituție umană cu scopuri în întregime umane Statul este separat de biserică, așa cum rațiunea este de credință Biserica trebuie să se supună statului Desigur, există o lege religioasă care răsplătește și condamnă, nu doar Evanghelia, ci și mahomedana, persană etc Totuși, pe lângă legile religioase, există un criteriu de corectare, util ca unul pur uman și social Această lege nu are nicio justificare divină, nici un drept natural, nici un suport etic "Legiuitorul", scrie Marsilius, "prima cauză activă inerentă legii, este poporul însuși, colectivul de cetățeni (universitas), sau partea sa cea mai importantă (valentior pars), exprimându-și alegerea și voința în ceea ce privește tot ce are legătură la acte civile, a căror eşec ameninţă cu o pedeapsă destul de pământească" Este legea, fiind, ca statul, o construcție umană, mai presus de toate, și nu monarhul sau guvernul Acesta din urmă controlează societatea cu ajutorul legilor Marsilius, la fel ca Aristotel, este convins că "unde nu există stat de drept, nu există stat real" Ideile de suveranitate populară și statul de drept constituie două inovații politice ale lui Marsilius de Padova Este clar că ideea de autonomie a statului nu era străină gândirii medievale Totuși, citind, de exemplu, tratatele lui Aquino, nu este clar de ce lege trebuie să se supună suveranul pentru a nu se transforma într-un tiran - drept pozitiv sau natural Pentru Marsilius nu există altă dreptate pământească decât voința exprimată a poporului Vedem aproape gata ideea unui stat democratic al epocii trecento, care, desigur, se va maturiza mult mai târziu, devenind baza doctrinelor dreptului natural din secolele al XVII-lea și al XVIII-lea John Wycliffe și Jan Hus: doi reformatori dolteriani Ideile lui Ockham și Marsilius despre separarea celor două puteri și supremația Consiliului au fost susținute cu căldură de monarhii europeni, care intenționau să creeze instituții bisericești naționale controlate economic de stat Aceste obiective au fost atinse cu atât mai repede cu atât situația pontificatului a devenit mai dramatică, care s-a transformat treptat într-o mașină financiară, grație politicii fiscale a curiei Rezultatul acestor procese a atins organismul bisericesc atât din exterior, cât și din interior Era vorba despre reformă Doi gânditori au făcut acest lucru clar tuturor - englezul John Wycliffe și boemul Jan Hus John Wycliffe ( - ) a studiat la Oxford, unde a făcut cunoștință cu ideile lui Scotus și Ockham și a fost influențat în special de opera lui Thomas Bradwardine (d ) În lucrarea sa, dedicată criticii pelagianismului, Bradwardine pornește de la axioma, conform căreia Dumnezeu este începutul absolut, iar voința lui nu este doar o bază suficientă, ci și cauza determinantă a tuturor acțiunilor volitive umane Wycliffe, împărtășind această poziție, a întărit determinismul teologic Inițiativa divină este totală și absolută, iar omul nu o realizează decât prin acțiunile sale Concluziile sale sunt următoarele: autoritatea papei și a clerului nu se încadrează în Biblie; prezența lui Hristos în Euharistie și efectul deosebit al sacramentelor sunt îndoielnice; totul este decis de forța interioară a credinței personale Într-o dispută și apoi într-o ciocnire deschisă între papalitate și coroana engleză, el a devenit șeful unei mișcări anti-bisericești Dintre lucrările lui Wycliffe se cunosc următoarele: "Despre idei", "Tratat de logică", "Despre domnia divină", "Despre puterea Papei", "Despre datoria suveranului" și altele Omul este un subiect al lui Dumnezeu în sensul direct și imediat Nu pot exista mediatori între Dumnezeu și om Biserica este o comunitate a celor aleși și chemați, conduși de Hristos, dar nu de papă Aparatul ierarhic se dezvoltă mână în mână cu degradarea spirituală Wycliffe pune în contrast biserica vizibilă cu comunitatea invizibilă, mistică, a celor aleși pentru mântuirea în Dumnezeu Întrucât destinația este în întregime în puterea lui Dumnezeu, este un mister; nici o faptă nu este suficientă pentru mântuire, ea este dăruită prin har Cu toate acestea, sărăcia este un semn de apartenență la adevărat Scolastică biserici Wycliffe cheamă în predicile sale să citească Biblia în original, devenind încetul cu încetul liderul poporului Mișcarea Lollard și atacul asupra claselor conducătoare din a fost o continuare a radicalismului lui Wycliffe Toți oamenii au fost egali la începutul timpurilor, sclavia a apărut la porunca ticăloșilor și a ierarhilor bisericești, care nu sunt de la Dumnezeu La urma urmei, dacă Dumnezeu ar fi vrut să facă pe cineva sclav, ar fi făcut-o de la bun început, așa credeau Lollarzii Similară a fost și poziția lui Jan Hus ( - ), ale cărui scrieri, viață și moarte, au fost consacrate luptei Boemiei cu imperiul și biserica El a crezut, de asemenea, adevărata biserică invizibilă a aleșilor, a fost un adversar înverșunat al luxului și al nedreptății, autorul teoriei parității clerului și a puterii lumești, a insistat asupra necesității de a predica în limba națională În , Jan Hus a rostit o predică despre Sfânta Biserică Catolică, pe care a numit-o trupul mistic al credincioșilor în Hristos Episcopul de Praga a ordonat să fie arse cărțile ereticului, ceea ce a provocat o răscoală populară În Hus a fost excomunicat, dar nu s-a supus În a fost ars de viu la Constanța Cu toate acestea, mișcarea populară hușită nu a putut fi stinsă; timp de aproape o sută de ani a tulburat Boemia În , bisericii naționale boeme i-au fost recunoscute drepturi de autonomie, iar doi ani mai târziu husiul Jiri Podebrad a devenit rege al Boemiei În , rămășițele lui Wycliffe au fost exhumate pentru a fi împrăștiate în vânt Totuși, curia nu se putea ocupa de ideile ereticilor în același mod ca și de trupurile lor "Toți suntem huși fără să știm asta", avea să spună mai târziu Luther Meister Eckhart și misticismul speculativ german Fundamentele misticismului speculativ Criza teologiei raționale din epoca Trecento nu a putut decât să provoace înflorirea misticismului ca fenomen concomitent Prezența platonismului și a neoplatonismului s-a simțit pe tot parcursul Evului Mediu, chiar și atunci când interesul pentru Aristotel a dominat aparent În special în Germania, influența lui Albertus Magnus a împiedicat tomismul să câștige mult teren; elevii săi au continuat tradiția neplății Meister Eckhart porecle Wilhelm Moerbecke a tradus Elementele de teologie a lui Proclu în Areopagita și Cartea cauzelor (compilate din scrierile lui Proclu) au fost bine dezvoltate de școala din Köln Centrele dominicane de pe Rin au pregătit o adevărată renaștere a neoplatonismului cu un accent mistic Ca să spun adevărul, aproape fiecare mare scolastic are o anumită venă mistică, pentru că oricât de departe ar merge mintea în căutarea ei, întoarcerea la Dumnezeu și unitatea cu El se întâmplă întotdeauna de cealaltă parte a tot ceea ce este lumesc Lucrarea desfășurată de Occam și Duns Scotus nu a lăsat nici măcar mintea cu speranță pentru rolul de "preambul credinței" Problema credinței s-a ridicat la fel de ascuțită ca întotdeauna, iar misticismul a fost desemnat ca singura cale de dialog practic între Creator și creat Dacă credința nu are nimic de-a face cu rațiunea, nu este dovedibilă, nu se bazează pe un fundament rațional, atunci nu înseamnă asta că credința este o nebunie pură? Restabilirea contactului omului cu Dumnezeu - o sarcină atât de greu fezabilă s-a confruntat cu scolastica când steaua ei se lăsase deja Răspunsul la această provocare a vremii a fost misticismul speculativ german Misticismul insistă asupra faptului că Dumnezeu este dincolo de capacitatea noastră conceptuală de a-L înțelege, că omul în afara lui Dumnezeu este nimic Misticismul este speculativ în măsura în care este implicat în filozofie cu componentele doctrinare ale lui Proclus și Pseudo-Dionisie Teologia negativă, care în Aquino era doar un element al teologiei sale filozofice, devine centrală pentru Eckhart dominican Meister Eckhart: fără Dumnezeu atât lumea cât și omul nu sunt nimic Eckhart s-a născut în Turingia în În mănăstirea dominicană din Erfurt și-a început drumul ca teolog Apoi studiază la Strasbourg și Köln A început să predea în la Paris Curând a fost vicarul principal al Boemiei, noua provincie Saxonia, după care a fost predicator la Strasbourg, profesor la școala dominicană din Köln Eckhart este autorul cărților "Opus tripartitum" ("Trei părți"), "Quaestiones" ("Studii"), precum și predici și tratate scrise în limba germană Ideea unității lui Dumnezeu și a omului, naturală și supranaturală, domină lumea spirituală a lui Eckhart Unitatea este un principiu metafizic, sensul religios al vieții, scopul ultim al acțiunilor umane Cu toate acestea, această unitate, în contrast cu abst Scolastică fiinţa operativă a eleaticilor trebuie înţeleasă ca vitală Trinitatea întruchipează, după Eckhart, ritmul etern al generației iubirii, fără a depăși ea însăși, rămânând intim în propriul său cerc de perfecțiune În Dumnezeu, ființa și cunoașterea coincid cu adevărat, prin urmare, în Dumnezeu din timpuri imemoriale, există ideea de creație și voința de a crea Intelectul lui Dumnezeu și cunoașterea lui sunt ființa lui Eckhart se referă adesea la Evanghelia după Ioan: "La început era Cuvântul și Cuvântul era Dumnezeu", comentând: "Evanghelistul nu spune că la început a existat o ființă, iar ființa a fost Dumnezeu Cuvântul se referă la intelect ca fiind în el, în cuvântul rostit atât ființa, cât și neființa sunt profund ascunse De aceea spune Mântuitorul: Eu sunt Adevărul Dumnezeu nu este ființa, pentru că El este cel care creează ființa Și întrucât la începutul tuturor a existat un cuvânt, în ierarhia perfecțiunilor, primul loc ține cunoașterea, abia apoi urmează ființa și ființa Cu toate acestea, putem spune și că Dumnezeu este o ființă, nu ca ființă creată, ci ca o ființă de dragul căreia totul este, ca într-o cauză Prin urmare, Dumnezeu nu este doar ființă, ci puritatea ființei Dar dacă ființa este diferită de Dumnezeu însuși, atunci cum ar putea El să existe? Dumnezeu, răspunde Eckhart, este milă Ea există pentru că există o iubire unificatoare și atotcuprinzătoare Unul, coborând la tot ce este exterior, multiplu, individual, nu se dezintegrează în niciunul dintre lucruri, ci, umplând cu el însuși pe cel deconectat, îl aduce la unitate Dumnezeu este dat în creațiile sale, fără el sunt praf, dar Dumnezeu însuși este deasupra lor, căci El este unul în multe lucruri și trebuie să fie în afara lor Existența este ceea ce este atunci când are esență, dar nu ar exista dacă nu ar fi în mintea lui Dumnezeu El este același, atât în creațiile sale, cât și în cealaltă dimensiune Ființa poate fi cunoscută, dar Dumnezeu însuși este inexprimabil Spunând că Dumnezeu nu este ființă, nu slăbim ființa, dimpotrivă, o înnobilăm Întoarcerea omului la Dumnezeu Tot ceea ce este creat de Dumnezeu este creat în dragoste și pentru iubire În afara lui Dumnezeu, totul este lipsit de sens și, prin urmare, o persoană trebuie să se întoarcă la Dumnezeu, numai așa se poate întoarce la sine, se poate regăsi pe sine Îl acceptăm pe Dumnezeu mai întâi ca pe un suflet care are măcar un strop de rațiune, în același timp el este și vlăstar și scânteie Odată aprinsă, mintea se cufundă în ideea lui Dumnezeu Mulțumită acestui om Domnule Eckhart găsește un spirit liber El este liber, potrivit lui Eckhart, atunci când nu se deranjează cu nimic, nu se atașează de nimic, nu își urmărește propriile interese și acceptă orice altceva numai în voia infinit iubitoare a lui Dumnezeu, cu abnegație completă Cel drept îl are pe Dumnezeu în sine, pentru că Dumnezeu este în toate și pretutindeni - pe drum, printre oameni, în biserică și în singurătate - nimic nu poate zdruncina liniștea sufletului său, dreptului O persoană cu Dumnezeu în suflet lasă amprenta Divinului în tot ceea ce face, oriunde s-ar afla, pentru că faptele lui sunt mai degrabă faptele lui Dumnezeu Vigilența vigilentă față de sine și eliberarea de poftă sunt importante Acest lucru este necesar pentru singurătatea în Dumnezeu, chiar dacă El ne trimite suferințe insuportabile, greutăți, rușine Totul trebuie acceptat cu recunoștință și nu mormăi Este clar că ar trebui să se perfecționeze în pricepere, fiind implicat în fapte bune, dar este și mai important să înveți cum să fii liber Ar trebui să se uite cu atenție în fața morții, să se obișnuiască cu fața ei, să se îndepărteze de sine, să se dizolve în Dumnezeu, uitând de sine și de alții Întoarcerea la Dumnezeu este accesibilă sufletului liber și gol, când nu mai există nimic material Numai așa sufletul poate veni față în față cu Dumnezeu Atunci sufletul în bucurie liniştită nu se teme de nimic, îndură calm orice încercare, sprijinit de înţelepciunea inexprimată a Celui Preaînalt La urma urmei, de fapt, suferința este insuportabilă când suntem singuri cu noi înșine, dar dacă suferim de dragul lui Dumnezeu, atunci ea nu împovărează, pentru că Dumnezeu își asumă povara "Dacă aș avea un quintal ( de lire sterline) pe umeri, l-aș purta de bunăvoie, cu ușurință, fără durere și geamăt" Eckhart (Equardus) a murit în jurul anului La martie , a fost publicată bula papală a lui Ioan al XXII-lea care condamna cele douăzeci și opt de teze ale Meister Eckhart Șaptesprezece dintre ei au fost declarați eretici, printre care și teza despre eternitatea lumii, despre nesemnificația omului și transformarea lui completă în Divin Drama realității înconjurătoare, prăbușirea structurilor feudale, conflictul dintre autorități au dat gândurilor misticului german o orientare revoluționară, a rămas doar o amintire din sistematica tomismului Ipocriziei ierarhilor, a tot ceea ce este exterior, Eckhart s-a opus lumii interioare a credinței, unității intime în Divin Studenții săi au fost Johann Tauler ( - ), Heinrich Suso (Zoyse) ( - ), Fleming Jan Ruisbrok Ideile lui Eckhart au fost inspirate de o casă necunoscută din Frankfurt Scolastică un Nican din a doua jumătate a secolului al XIV-lea, a cărui "Teologie germană" a fost publicată pentru prima dată de Luther în / Logica Evului Mediu "Ars vetus", "Ars nova", "Logica modernarum" Doar câteva decenii mai târziu, oamenii de știință au putut să aprecieze logica medievală Pe de o parte, este o sistematizare didactică a logicii antice, pe de altă parte, se pot vedea în ea reflecții originale sub formă de idei logice Amintiți-vă că în universitățile medievale, logica era studiată la facultățile de arte, logica dădea dreptul de a intra în teologie, jurisprudență și medicină La facultățile de arte, cursul de studii - "trivium" - s-a încheiat cu logică (după gramatică și retorică), deschizând "quadrivium" - aritmetică, geometrie, astronomie și muzică Marea provocare a vremurilor a fost reînnoirea teologiei prin intermediul dialecticii și logicii, care era ceva ca un arsenal militar și un set de instrumente de argumentare Logica a fost predată ca știință în facultățile de arte În catedrele de teologie, logica era studiată ca artă Ceea ce se numește de obicei logica științifică, formală, a fost printre arte în același timp un instrument în slujba metafizicii, așa cum se poate observa din disputa despre universale Ockham a fost primul care a pus problema distincției logicii de metafizică tocmai pentru că logica sa devenea formală, ceea ce înseamnă că putea fi folosită de scolastici indiferent de disputele metafizice În mod paradoxal, este un fapt că toți marii logicieni ai secolului al XVI-lea au fost ocamişti De altfel, între sfârșitul secolului al XIII-lea și începutul secolului al XIV-lea, observăm un fel de scindare între adepții lui Aristotel, adaptați dogmelor credinței, și moderniștii, a căror ortodoxie era asociată cu studiile logice, în afară de din cele metafizice Moderniștii-nominaliștii au dezvoltat cele mai subtile tranziții logice, tomiștii-conservatorii au reprezentat partidul ors vetus, vechea artă, crezând că rafinamentele logice ale primelor sunt inutile Logica medievală În cele din urmă, o trăsătură caracteristică a logicii medievale a fost legătura dintre limba latină și teoriile și expresiile logice Limbajul logicii moderne și simbolurile sale sunt o construcție artificială, lipsită de legături cu limbajul natural Limbajul logicii medievale s-a bazat pe o analiză a structurii limbii latine, înțeleasă nu doar ca un set de idiomuri (adică limbaj), ci ca cel mai înalt nivel de raționalitate Este clar, așadar, de ce logicienii medievali, pe lângă formularea legilor logice, au descris și aceste legi De exemplu, Aristotel a formulat silogismul "Barbara" (legea tautologiei): "Dacă A aparține oricărui B, a B oricărui C, atunci A aparține lui C" Logicienii medievali descriu această schemă de interferență și regulile care trebuie urmate pentru a obține o concluzie corectă "Orice silogism precum "fiecare A este B, fiecare C este D, prin urmare fiecare C este B" are sens " O altă lege, folosită și astăzi ca legea lui De Morgan, este descrisă după cum urmează "Negația unei propoziții conjunctive este o propoziție disjunctivă formată din negația elementelor unei conjuncții " De exemplu, expresia "Este fals că Ivan este în Padova și în Milano" este echivalentă cu expresia "Este fals că Ivan este în Padova, sau este fals că Ivan este în Milano" T (p V q) = (Tr V Tq) În ceea ce privește periodizarea logicii medievale, în ea se pot distinge trei perioade: ars vetus ("artă veche"), ors nova ("artă nouă"), logica modernorum ("logica modernă") Perioada "artei veche" este asociată cu Abelard, logica este concentrată în jurul "Isagogii" lui Porfirie, "Categorii" și "Despre interpretarea" lui Aristotel Perioada "noii arte" este asociată cu ascensiunea marilor sisteme scolastice, în care filozofii mai degrabă decât logicienii au folosit organonul logic în scopuri teologice Dimpotrivă, așa-zișii moderniști, printre care nominalistul Ockham este liderul incontestabil, au cultivat logica nu ca organon, instrument, ci ca scientia sermocinalis (știință lingvistică), adică în funcția analitică a structurii limbajul științei din punct de vedere formal "Știința" ca știință a realității spirituale în structura și conexiunile ei a fost de puțin interes pentru ei Scolastică Sistematizarea didactică a logicii antice Este adesea exprimată opinia că toată logica medievală este o sistematizare didactică a logicii antice Cu toate acestea, după cum vom vedea, acest lucru nu este în întregime adevărat Pentru logicienii medievali nu a existat (ca și pentru noi) problema propriei lor originalități, sarcinile principale erau predarea Multe manuale au oferit explicații îndelungate ale regulilor logicii într-un spirit de claritate strictă, inexorabilă, adaptată, în special, minților mediocre Pentru ei au fost inventate abrevieri iscusite și exerciții mnemotehnice, în care se poate simți clar grija autorilor pentru mințile tinere, pregătirea lor profesională, unde nu trebuie să rateze niciun fleac Deja în secolul al XIII-lea, existau multe astfel de tehnici Există cel puțin opt reguli care trebuie urmate într-un silogism corect ) Un silogism ar trebui să aibă trei termeni, nici mai mult, nici mai puțin ) Un termen nu poate avea mai multă amploare în concluzie decât în premisă ) Termenul mediu trebuie depus în întregime cel puțin o dată ) Termenul mediu nu poate înlocui termenii concluziei ) Din cele două premise negative nu rezultă nimic ) Două premise afirmative nu pot conduce la o concluzie negativă ) Dacă una dintre premise este negativă sau particulară, concluzia va fi, de asemenea, negativă și particulară ) Unul dintre pachete trebuie să fie universal Este evident de aici că respectarea acestor reguli garantează corectitudinea logică a silogismului, lăsând între paranteze întrebarea adevărului concluziei Concluzia va fi corectă dacă premisele sunt corecte Concluziile, potrivit scolasticii, sunt adevarate daca premisele sunt evidente sau obtinute din experienta directa Făcând abstracție din problemele epistemologice ale primirii premiselor, relația lor cu concluziile este rezumată prin două formule: Din adevărat nu decurge nimic decât adevărat Totul decurge din fals Vom ilustra ultima formulă cu un exemplu Să presupunem că astăzi este decembrie Eu zic: azi este decembrie Este clar că aceasta este o minciună Dar va fi și un adevăr evident că astăzi nu este decembrie Logica medievală Figuri și moduri ale silogismelor Figura unui silogism este determinată de poziția termenului mijlociu și a membrilor extremi ai celor două premise Scolasticii foloseau adesea trei figuri Termenul mijlociu este subiectul premisei majore și predicatul minorului (sub-prae) De exemplu: "Fiecare hoț ar trebui să fie pedepsit Edward este un hoț, așa că Edward ar trebui pedepsit" Termenul mijlociu este de două ori predicat (bis-prae) "Niciun lucru simplu nu este divizibil Fiecare lucru material este divizibil Prin urmare, niciun lucru material nu este simplu " Termenul mijlociu este de două ori subiectul (bis-sub) "Unele plante sunt otrăvitoare Orice plantă este o formațiune vegetativă, prin urmare, unele formațiuni vegetative sunt otrăvitoare " În ceea ce privește modurile silogismelor, aceasta este o combinație de propoziții în cantitate și calitate, generalitate și particularitate, afirmație sau negație În dispunerea premiselor după calitate avem silogisme afirmative sau negative Cantitate - general si privat Există moduri directe și indirecte Direct va fi considerat cel în care predicatul de inferență este inclus în prima premisă, fiind subiectul celei de-a doua premise În modul indirect, predicatul de inferență este cuprins în a doua premisă, fiind subiectul primei În modurile indirecte, ordinea premiselor este inversată Combinând cantitatea și calitatea propozițiilor diverselor figuri, obținem o multitudine de moduri silogistice Deși toate sunt posibile din punct de vedere matematic, nu toate sunt legale la fel Aici puteți vedea germenul combinatoriei matematice Există opt reguli de corectitudine, care au fost menționate mai sus, acestea sunt regulile de selectare a silogismelor valide dintre cele posibile Au mai rămas moduri: directe și indirecte Din cele linii, aparțin primei cifre, celei de-a doua, celei de-a treia Toate cele indirecte - prima cifră Dar numai primele moduri directe ale primei figuri au dovezi deductive structurale, de aceea sunt numite perfecte Celelalte moduri trebuie reduse la ele prin transformare Următorul exemplu de artă didactică a servit drept ghid pentru studenți cu privire la operațiunile de reducere, unde figurile sunt desemnate cu diferite denumiri: Barbara, Celarent, Darii, Ferio sunt moduri directe ale primei figuri Cesare, Camestres, Festino, Baroco sunt a doua figură Scolastică Darapti, Felapton, Disamis, Datisi, Bocardo, Ferison este a treia figura Baralipton, Celantes, Dabitis, Fapesmo, Frisesomorum - Prima figură indirectă În aceste nume, vocabilele semnifică cantitatea și calitatea propozițiilor Prima vocală indică cantitatea și calitatea parcelei mari Al doilea - pe cantitatea și calitatea pachetului mai mic Al treilea este cantitatea și calitatea investigației Amintiți-vă că: A este o afirmație universală (judecata), E este un negativ universal, I este o anumită afirmativă, O este un negativ anume De exemplu, cuvântul Barbara este destinat să desemneze un silogism de trei propoziții afirmative universale "Toți oamenii sunt muritori Toți atenienii sunt oameni, prin urmare, toți atenienii sunt muritori " Consoanele inițiale B, C, D, F (Baroco, Celantes, Dabitis, Ferison) indică în ce mod poate fi redusă prima cifră Astfel, silogismul Camestre al figurii a doua poate fi redus la silogismul Celapent al figurii întâi Darapti din figura a doua - lui Dani din prima figura Consoanele rămase - S, P, M, C - sunt doar orientative în posibile operații: a) consoana S înseamnă o propoziție în spiritul conversiei simplex, într-o simplă conversie subiectul înlocuiește predicatul fără a modifica cantitatea propoziției; b) consoana Р înseamnă o propoziție cu conversie în accidente, când împreună cu poziția termenilor cantitatea propoziției se schimbă de la general la particular; c) consoana M înseamnă că parcelele sunt reciproc reversibile, cea mai mare devine mai mică și invers; d) consoana C înseamnă reducere la imposibil, demonstrând că dacă concluzia este infirmată, atunci apare o contradicție în sensul că premisele sau una dintre ele sunt și ele infirmate Să arătăm cum funcționează aceste operații de reducere în silogismul Cesare (figura a doua) "Nimeni dintre oameni nu este un spirit curat Toți îngerii sunt spirite pure Prin urmare, niciun înger nu este om" Prima literă C spune că acest silogism poate fi transformat în silogismul Celarent al primei figuri Litera S indică faptul că este posibilă o simplă conversie Silogismul dorit ar fi: "Nici Logica Evului Mediu unul dintre spiritele pure nu este uman Toți îngerii sunt spirite pure, așa că niciunul dintre îngeri nu este uman " Rămâne de clarificat sensul operațiunilor de reducere Pentru gânditorii medievali, era evident că, pornind de la principii universale deja cunoscute, ajungem în mod necesar la anumite propoziții Acesta este sensul deplin al raționamentului deductiv Dintre cele trei propoziții, primele două sunt premise, antecedens, concluzia este consequens, legătura dintre ele este consequentia În plus, în silogism există trei termeni, fiecare dintre care se repetă de două ori: extremum minus (subiectul concluziei), extremum maius (predicatul concluziei) Al treilea termen, medius, îl mediază pe primul și pe al doilea Silogismul constă dintr-o premisă mare (Praemissa maior), include un termen extrem de mare (extremum maius) o premisă mică (Praemissa minor), conține un minus extremum, sunt legate printr-o concluzie (Consequens) Exemplu: Toate ființele care respiră (medius) sunt ființe vii Acesta este un exemplu de pachet mare Această creatură respiră Un exemplu de parcelă mică antecedens Prin urmare, această ființă (extr minus) vie (extr maius) este consecințe, adică concluzie După cum putem vedea, argumentul se bazează pe principiul metafizic al conotației, care leagă înțelegerea cu spațiul termenilor silogismului Același lucru se întâmplă și cu silogismul nostru, unde premisa majoră ("Tot ceea ce respiră este viu") este corelată cu cea minoră Acest raport arată clar că "a fi în viață" înseamnă a respira Aceasta stabilește principiul fundamental al raționamentului deductiv Premisa minoră referitoare la medius ("ființă care respiră"), cuplată cu minus ("această ființă"), stabilește că aceasta se încadrează în subiectul generalizării ("tot ce respiră"), astfel că "ființă vie" înseamnă acum și "aceasta" ființă" și "vii" În silogism, vedem fiecare dintre termenii atribuiți celuilalt Pentru a verifica legitimitatea unei asemenea atribuții, trebuie să se recurgă la al treilea termen universal - medius, sub care se încadrează unul dintre ceilalți doi termeni Scolastică Astfel, într-un argument silogistic, ceva se stabilește prin legarea extremum maius (predicatul inferenței) cu extremum minus (subiectul inferenței) Inovatii ale logicii scolastice Vorbind despre noutatea logicii medievale, este imposibil să nu amintim, pe lângă logica modală, așa-zisa syncategoremata (syncategoremata-ke) Deja Occam a făcut distincția între termenii care au sens ca atare și cei care apar doar ca funcții în determinarea modurilor exacte ale numelor sau verbelor Acestea din urmă sunt de obicei notate cu cuvântul grecesc "syncategoremata" Albert de Saxonia le-a distins astfel: un termen categorematic poate fi un subiect sau un predicat, sau parte a unui predicat distributiv, astfel sunt conceptele de "om", "animal", "piatră" care au un anumit sens Dimpotrivă, un termen sincategorematic nu poate fi nici subiect, nici predicat, fiind, în limba modernă, un adverb, un pronume, precum, de exemplu, "azi", "nimeni", "cineva", datorită, numai; conjuncții - și , nu , sau Importanța acestor distincții a devenit evidentă după tratatele lui William Shearswood (mort în ) Istoricii logicii Bochensky și Buchner sunt înclinați să vadă aici o anticipare a logicii formale moderne, descoperiri ale proprietăților sintaxei sale Un alt punct interesant este secțiunea logicii ipotetice Termenul de presupunere (presupune) înseamnă că funcția substantivului este de a înlocui întreaga clasă de ființe Astfel, expresia "Omul este muritor" sugerează că Petru, Pavel, Ivan și alții stau în spatele termenului "om" După Shearswood, au început să facă distincția între presupunerile materiale și formale Un exemplu de presupunere materială - "Omul este un substantiv" - arată că este îndreptată nu spre obiect, ci spre cuvânt Dimpotrivă, propoziția "Omul este muritor" este un exemplu de presupunere formală; Ockham a numit-o și personal, adică subiectul conține ființele Peter, Paul și alții În mod clar, o astfel de distincție era necesară pentru a lucra cu o limbă vie, care era atunci latina Teoria presupunerilor de astăzi este o teorie a nivelurilor de limbaj O mare atenție a fost dedicată logicii așa-numitului sofism din trecento - o secțiune a logicii în care se disting și se clarifică diverse ambiguități Au fost analizate peste două sute de cazuri Logica Evului Mediu zată de Albert de Saxonia Unul dintre sofisme: "Toți oamenii sunt măgari sau oameni, deci măgarii sunt măgari" O astfel de propoziție poate fi considerată adevărată ca o conjuncție a două părți ("toți oamenii sunt măgari sau oameni"; "măgarii sunt măgari") Propoziția este falsă dacă este înțeleasă ca o disjuncție a două părți false: "toți oamenii sunt măgari", "oamenii și măgarii sunt măgari" De asemenea, logicienii Trecento au fost interesați de antinomii, al căror adevăr include falsitatea și invers O astfel de indecidibilitate include silogismul "mincinos": "Epimenide din Creta spune că toți cretanii sunt mincinoși" Iată variante medievale pe această temă: ) Această judecată este falsă ) Socrate spune: ceea ce a spus Platon este fals Platon spune: Ceea ce a spus Socrate este adevărat ) Socrate: Ceea ce spune Platon este fals Platon: ceea ce spune Cicero este fals Cicero: Ceea ce a spus Socrate este fals Complexitatea construcțiilor de mai sus este că predicatul ascuns în propoziție se referă la acesta ca un întreg Poate fi suprapus un termen peste cel din care face parte? Buridan și călugărul Paul (d ) au inventat un astfel de truc Platon păzește podul peste râu, avertizând pe oricine vrea să meargă înainte: "Dacă prima dintre judecățile tale este adevărată, atunci te voi lăsa să treci; dacă este falsă, vei fi în apă" Socrate apare cu cuvintele: "Mă vei arunca în apă" Este clar ce capcană i-a pregătit Socrate lui Platon: la urma urmei, împingându-l pe înțelept în apă, el va confirma corectitudinea cuvintelor sale, ceea ce înseamnă că, dacă nu există altă cale de ieșire, îi da lui Socrate calea pe uscat Dar chiar și făcând asta, el riscă să trișeze, pentru că atunci propunerea lui Socrate se va dovedi falsă și, pentru a-și ține cuvântul, este imposibil să nu-l arunci în râu În cele din urmă, o parte serioasă a logicii medievale, nu lipsită de interes pentru logica modernă, este teoria consecințelor, a consecințelor După Abelard, se obișnuiește să se vorbească despre propoziții de tip condiționat: "dacă atunci " Potrivit lui Pseudo-Scot, într-o propoziție ipotetică, dacă antecedentul este adevărat, atunci este imposibil ca urmarea să fie falsă Vorbim despre conceptul de "consecințe" din punctul de vedere al valorii inferenței, unde concluzia este confirmată de premise Aceste două sensuri ale termenului "consecință" nu trebuie confundate: o consecință ca propoziție ipotetică, adevărată sau falsă, și o consecință ca argument, mai mult sau mai puțin valoroasă Pseudo-Scot vorbește despre un al doilea tip de consecință, când adevărul primei premise face imposibilă falsitatea celei de-a doua Ca aici: "Dacă Mount Rose este roșu, atunci Pink Mountain are o culoare" Buridan scrie: "Consecință Scolastică se numeste formal daca, pastrand forma, este valabila pentru toti termenii, in cazul ideal este o tautologie Consecința este materială dacă este variabilă și nu întotdeauna adevărată, de exemplu: "Dacă o persoană aleargă, atunci animalul va alerga" Este suficient să înlocuiți termenii ("materie"), de exemplu: "Un anumit cal merge, ceea ce înseamnă că pădurea a ieșit la plimbare" - pentru a vedea pierderea conexiunii logice Cele patru secole care au trecut de la Abelard la Quattrocento au fost o epocă strălucitoare în istoria logicii Temele tradiției antice, aprofundate și avansate, au fost îmbogățite de noi cercetări în domeniul sintaxei și semanticii, pe care logica antică nu le cunoștea Studiul profund al logicii modale a dus-o departe de locul unde a lăsat-o Aristotel Problema "antinomiilor semantice" a fost prevăzută cu o duzină de formulări și soluții, elaborate sub toate aspectele Logicii medievali și-au ridicat majoritatea cercetărilor la nivel metalogic, nu doar construind formule, ci și descriindu-le, ceea ce anticii au făcut extrem de rar, cu excepția poate stoicilor "Ars magna" de Raymond Lull • Apropo de logica medievala, ar fi nedrept sa nu mai vorbim de Raymond Lull ( - }, originar din insula Mallorca (Spania) Curios este ca, cu tendinta generala a logicii de a se elibera de metafizica si teologie, Lull cu "Ars magna" al său a mers împotriva curentului, punând logica în slujba unui scop religios A fost numit "procuratorul necredincioșilor" care știa să folosească un arsenal de mijloace de încredere pentru a converti evreii și musulmanii la creștinism Este ușor de înțeles cum "Ars magna" al său - "Marea Artă" ( ) - este diferit de logica formală "Ars magna" este împărțit în treisprezece părți: alfabetul, cifre, definiții, reguli, tabele și așa mai departe Alfabetul este format din nouă litere: B, C, D, E, F etc , fiecare dintre ele având șase semnificații, cum ar fi începutul absolut, începutul relativ, întrebarea, subiectul, virtutea și viciul Deci, semnificațiile lui B și C vor fi următoarele: B - bunătate, diferență, utrum (sau), Dumnezeu, dreptate, lăcomie C - măreție, consimțământ, quid (ce), înger, vigilență, lăcomie Cu ajutorul alfabetului astfel construit se formează patru figuri Prima este forma unui cerc, împărțit în nouă părți egale Logica Evului Mediu stey, fiecare dintre acestea înlocuind orice literă a alfabetului Sub substantiv, precizând unul dintre semnificațiile literei alfabetului, există un adjectiv corespunzător acestuia Deci, sub litera B - "bonitas", bunătate, urmat de "bonum", bun, grațios Sub G - "Gloria", glorie, atotglorios O anumită linie leagă fiecare dintre cele nouă părți cu celelalte opt, indicând posibile combinații de termeni cu diverse adjective precum: "bunătatea este maiestuoasă", "măreția este milostivă", "Dumnezeu este atotputernic", "puterea este divină" A doua figură este formată din trei triunghiuri de culori diferite, a căror funcție este de a alege între numeroasele combinații obținute prin prima figură pe baza principiilor de diferență, acord, contradicție, superioritate, egalitate, subordonare A treia figură este formată din de pătrate pentru combinarea celor două figuri anterioare A patra figură este trei cercuri concentrice de diametre diferite, unde cel din mijloc se rotește în jurul celui mare, iar cel mic în jurul celui din mijloc Fiecare dintre ele poartă nouă celule, în interiorul cărora se află nouă litere ale alfabetului În cercurile rotative există toate combinațiile posibile După cum puteți vedea, aceasta este o experiență de creare a unui limbaj artificial, ceva ca un mecanism simbolic conceptual După ce a descoperit în termeni numerici rădăcinile fundamentale ale ființelor și regulile de operare a combinațiilor lor, "Ars magna" părea să fie aproape de a putea reproduce schema gândirii divine în modul unui simbol În spațiul simbolic, ea s-a întâlnit cu cosmologia cabalistică, alegorismul ei și exemplarismul mistic Până la mijlocul secolului al XVIII-lea, doctrina lulită s-a bucurat de un succes constant Dar chiar și tradus în franceză în , a rămas subestimat de logicieni Leibniz, de exemplu, va declara mai târziu că "aceasta este doar o umbră slabă a adevăratei arte a combinatoriei, de care este la fel de departe ca fanfaronul de un om de știință solid" Charles Pierce va afirma direct că ideile lui Lull sunt pur și simplu absurde Cu toate acestea, dacă nu le scoateți din contextul lor istoric și nu le evaluați din punctul de vedere al realizărilor de astăzi în logică, atunci meritul lui Lull în utilizarea sistematică a simbolismului va deveni evident: litere, forme, culori, scheme, de exemplu sub formă de copac - toate acestea erau puse în slujba intelectului Imaginile sale adesea obscure sunt înlocuite de operații precise, aproape mecanice, fixate odată pentru totdeauna HABITĂ CRONOLOGICĂ Tabelul cronologic Evenimente istorice Filosofie secolele VIII-VII î Hr e Marea colonizare greacă Prima Olimpiada Întemeierea Romei Atena: sfârșitul monarhiei Atena: legile Dragonului - Reformele lui Solon Deportarea evreilor în Babilon - Tirania lui Peisistratus din Atena Căderea Sardesului Cyrus cucerește Lidia și Ionia Cyrus îi eliberează pe evrei Încheie tirania Peisistrati la Atena Roma: instaurarea unei republici Atena: reformele democratice ale lui Clisthenes Revolta în Ionia Darius distruge Miletus al Maratonului Incendiu la Atena ; Termopile; Bătălia de la Salamina Bătălia de la Plataea și Mycale Liga Deliană Atena: Pericle vine la putere Roma: "Legile Tabelelor XII" Încheierea păcii de treizeci de ani între Sparta și Atena Începutul lui Războiul Peloponezian Moartea lui Pericle Lumea Nikiev - Expediția siciliană Bătălia de la Arginus Procesul Strategilor - Thales din Milet - Anaximandru - Anaximenes - Pitagora din Samos - Xenofan din Colofon - Anaximenes - Parmenide din Elea - Heraclit din Efes Zenon din Elea sa născut în - Anaxagora din Clazomenes - Empedocle din Agrigentum S-a născut Melissus din Samos S-au născut Protagoras și Gorgias S-a născut Prodicus din Ceos S-a născut Socrate S-a născut Democrit din Abdera S-a născut Prolhorus legile pentru Furies Plato Gorgias în Atena Socrate într-o expediție la Delium Socrate într-o campanie lângă Amphipolis Procesul lui Socrate și moartea lui Tabelul cronologic Literatură și artă Știință și tehnologie Perioada de glorie a lui Hesiod din Askra - Mimnermus din Colofon - Tyrtaeus al Spartei Solon născut în - Stesichorus Alceu și Safo din Lesbos Agora din Atena - Anacreon - "Vase François" Solon a murit - Simonide - Theognis Începutul picturii attice cu figuri roșii Eschil născut în - Bacchilid S-a născut Pindar S-a născut Sofocle Templul Atenei Aphaia (insula Eghina) S-au născut Euripide și Herodot Templul lui Zeus (Olympia) Portic pestriț (În picioare) Perioada de glorie a pictorului Polignot Eschil: "Oresteia" Moartea lui Eschil S-a născut Tucidide Phidias: Apollo Myron: Aruncător de discuri, Athena și Marsyas - Partenon (Atena) S-au născut Aristofan și Lysias Călătoria lui Herodot Sofocle: "Antigonă" Policleit: Doryphoros - Mnesicles: Propileea (Atena) A-Parthenon Prodiama (Parthenon) Născut Isocrate Templul lui Apollo (Delphi) Euripide: "Medea" S-a născut Xenofon Polykleitos: "Dio-dumen" - Sofocle: "Oedip Rex" Euripide: "Hippolytus" Moartea lui Herodot Aristofan: "Norii" Templul lui Nike Apteros - Erechtheion Predicția unei eclipse de soare de către Thales - Hecateu din Milet - Hipocrate din Kos Meton: reforma calendaristică Tabelul cronologic Evenimente istorice Filosofie - Dionisie I, tiranul Siracizei Atena: tirania celor "Treizeci" Restaurarea democrației în Atena de către Thrasybulus Cirus cel Tânăr împotriva lui Artaxerxes P Războiul dintre Sparta și Persia Pacea de la Antalcides: victorie Leuctra a tebanilor peste Sparta - Dionisie al II-lea, tiranul Siracuza Roma: consulat plebeian - Aristotel în Academie Bătălia de la Mantinea, sfârșitul hegemonia tebană - Filip al II-lea, regele Macedoniei - Ascensiunea lui Dion la Siracuza Cucerirea lui Olynthos de către Filip al II-lea Pace între Filip și Atena (pace filocratică) - Aristotel, profesorul lui Alexandru cel Mare S-a născut Epicur din Samos Bătălia de la Cheronea Fortificat - Domnia lui Alexandru cel Mare Campania lui Alexandru în Asia Întemeierea Alexandriei Egiptului Moartea lui Alexandru cel Mare; începutul erei elenistice - Ptolemeu I Lad, regele Egiptului - Ptolemeu II Philadelphus Victoria romană asupra lui Pyrrhus la Beneventum Prima cucerire romană a Tarentum - Război punic - Ptolemeu al III-lea Euergetes - Attal I al Pergamului - Ptolemeu al IV-lea Filopator - II Război Punic Prima cucerire a Siracusei de către romani Prima călătorie a lui Platon în Sicilia Platon fondează Academia Aristotel s-a născut la Stagira Moartea lui Democrit și Antisthenes A doua călătorie a lui Platon în Sicilia a treia călătorie în Sicilia S-a născut Pyrrho din Elis Platon a murit - Aristotel pleacă la Asa, apoi la Mitilene - Speusippus în fruntea Academiei - Xenofon în fruntea Academiei Aristotel întemeiază Liceul S-a născut Zenon din Kition" Pyrrho începe să predea Moartea lui Diogene din Sinope Moartea lui Aristotel - Teofrast în fruntea Liceului Arcesilau s-a născut în - Polemon în fruntea Academiei Zenon din Kition în Atena Epicur întemeiază Grădina Zenon începe să predea în Stoa - Straton din Lampsacus în fruntea Liceului S-a născut Chrysippus of Sol Crates a condus Academia - Arcesilau în fruntea Academiei Moartea lui Zenon - Cleanthes din Assus conduce Stoa - Crisip de Sol în fruntea Standului Carneade s-a născut în Cirene Tabelul cronologic Literatură și artă Știință și tehnologie Euripide: "Femeile troiene" Aristofan: "Lisistrat" Moartea lui Euripide și Sofocle Euripide: "Bachae" (post-mortem) și "Iphigenia în Aulis" Aristofan: "Broaște" - Xenofon în Asia (Anabasis) Moartea lui Tucidide Moartea lui Aristofan S-a născut Demostene Panegiric al lui Isocrate - Activitatea lui Praxiteles S-a născut Lysippus Lysia -Xefong Istorie" - Ascensiunea lui Scopas Moartea lui Xenofon Demostene: "I Philippic" - Menandru - Euhemerus din Messina Moartea lui Isocrate - Acme Lysippus Teatrul al lui Dionys Acme Apelles Sinucideri despre Demostene - Aratus din Sol - Teocrit - Callimachus din Cirene - Apollonius din Rhodos - Plautus Prima traducere a Bibliei (Septua - ) la Cenzorul Mausoleul din Halicarnas Calea Appian (Roma-Capua) - Aristarh de Samos Acme Euclid Muzeul și Biblioteca din Alexandria) S-a născut Arhimede din Siracuza Farul din Alexandria Cyrene Eratos din Alexandria Tabelul cronologic Evenimente istorice Filosofie - Ptolemeu al V-lea Epifan "Eliberarea Greciei" de Flamininus Prima cucerire romană a Macedoniei - Ambasadorul Carneades la Roma - III Război Punic Prima cucerire romană a Greciei - Romanii împotriva cimbrienilor și teutonilor - Războiul jugurtin - Războiul civil Posidonius Ambasador la Roma - Dictatura lui Sulla Conspirația Catilinei Primul triumvirat: Pompeii, Caesar, Krase - Guvernator galic al lui Cezar - - Războiul civil între Caesar și Pompei - Dictatura lui Cezar Al doilea triumvirat: Antonie, Lepidus și Octavian Războiul actian Cucerirea Alexandriei și anexarea Egiptului d Hr Moartea lui Augustus - Tiberius - Caligula - Claudius îl conduce pe evreu din Roma - Nero Incendiul Romei - Vespasian Cucerirea Ierusalimului de către Titus: formarea diasporei evreiești Erupția Vezuviului - Titus - Domițian - Nerva - Traian - Hadrian - Anthony Pius - Împăratul Marcus Aurelius (a condus împreună cu Lucius Verus până în ) - Împăratul Commodus Începutul domniei dinastiei Sever (au fost la putere până în ) S-a născut Panetius din Rodos S-a născut Posidonius din Apamea S-a născut Antioh din Ascalon Moartea lui Carneade - Panetius în fruntea Standului Filon din Larisa în fruntea Academiei Se naște Cicero Filon pleacă din Larisa la Roma - Antioh din Ascalon Cicero îl ascultă pe Antioh la Atena Moartea lui Antioh Ascalon - Cicero: "Republica" Moartea lui Posidonie din Apameea Asasinarea lui Cicero Enesidemus creează cele mai semnificative lucrări S-a născut Philon al Alexandriei S-a născut Seneca la Corduba - Seneca în Egipt Moartea lui Philon al Alexandriei - Seneca în exil în Corsica Sa născut Plutarh de Cheronea Sa născut Epictet din Hierapolis - Pliniu cel Tânăr Sinuciderea lui Seneca - Favorinus din Areiaatus Aurelius s-a născut Plutarh a murit Epictet a murit S-a născut Clement al Alexandriei Tertulian s-a născut la Cartagina Martiriul Sfântului Iustin S-a născut Origen, creștin Tabelul cronologic Literatură și artă Știință și tehnologie Asasinarea lui Arhimede - Terence - Hipparchus din Niceea Museion of Alexandria î Hr e - a d e Strabon Vitruvius: Arhitectură - Varro - Lucretius - Salust - Catul - Vergiliu - Horaţiu î Hr e - d Hr e Titus Livy î Hr e - d Hr e Ovidiu Altarul Păcii (cu ocazia victoriilor lui Augustus) - Pliniu cel Bătrân - Quintilian - Lucan Frescele Vilei Misterelor de lângă Pompei - Sf Pavel: Epistolele - Tacitus - Compoziții evanghelice - Suetonius Acme Gerona Colosseum (Roma) Columna lui Traian - Apuleius - Aulus Gellius - Claudius Ptolemeu - Domul Galen al Panteonului (Roma) Mausoleul lui Theodoric (Ravenna) Tabelul cronologic Evenimente istorice Filosofie Septimius Severus începe să-i persecute pe creștini Caracalla emite un decret privind acordarea cetăţeniei romane populaţiei libere din toate provinciile Începutul domniei așa-zisului Împărați soldați (până în ) - Lor Valerian: persecuția creștinilor - împăratul Dioclețian - Lor Dioclețian: Persecuția creștinilor - Constantin I cel Mare Im Constantin: edict Mediolan (Milan) Sinodul I Ecumenic de la Niceea (Conciliul de la Niceea) Transferul capitalei imperiului de la Roma la Constantinopol (Bizant) - Împăratul Iulian Apostatul Alemanii au invadat Galia Ostrogoții în Pannonia și vizigoții în Macedonia Im Teodosie I: Edictul din Tesalonic Al Doilea Sinod Ecumenic de la Constantinopol (Conciliul de la Constantinopol) Împărțirea Imperiului Roman între Arcadius (Imperiul de Est) și Honorius (Imperiul de Apus) Ravenna, capitala Imperiului de Vest Pricul Romei de către vizigoți Vandalii îl asediază pe Hippo Catedrala din Efes Catedrala Calcedon Pricul Romei de către vandali Sfârșitul Imperiului Roman de Apus - Teodoric, regele Italiei - Alexandru de Afrodisia din Atena A murit Irineu de Lyon ("Împotriva ereziei") - Origen conduce școala catahetică din Alexandria Se naște Plotin Clement al Alexandriei a murit Sextus Empiricus a murit Tertulian a murit Se naște Porfiriu din Tir Plotin și-a fondat școala la Roma Se naște Iamblichus Origen a murit - "Eneade" Plotin - Porfir la școala lui Plotin Plotin a murit Porfiry publică Eneada* Plotin Porfiry a murit S-a născut Vasile de Nyssa S-a născut Grigore de Nazianz S-a născut Grigore de Nyssa Sf Augustin Vasili Nyssa a murit Sfântul Augustin la Roma - Sf Augustin la Milano Grigorie de Nazianz a murit - Din ordinul Papei Damasius, Sf Ieronim traduce Biblia în latină (vulgata) Grigorie de Nyssa a murit Sfântul Augustin, Episcop de Hipona Sf Augustin: "Mărturisire" Proclu s-a născut la Constantinopol Sf Augustin: " la Treime" Sf Augustin: " cetate a lui Dumnezeu" Sf a murit Augustin S-a născut Boethius Proclu a murit Tabelul cronologic Literatură și artă Știință și tehnologie S-a născut Eusebiu din Cezareea Eusebiu: "Istoria bisericii* Eusebiu din Cezareea a murit Sf Ieronim - Sineziu din Cirene Sf a murit Ambrozie - Biserica Santa Maria Maggiore și Biserica Santa Sabina (Roma) Paul Orosius: "Istorie" Sf a murit Ieronim Martian Capella: " căsătorie a Filologiei și Mercur" Mausoleul lui Galla Placidia (Ravenna) S-a născut Benedict de Nursia Se naște Casiodor Tabelul cronologic Evenimente istorice Filosofie Papa Gelasius: diferența dintre puterea spirituală și cea laică Convertirea lui Clodoveus, regele francilor, și a poporului său la creștinism Teodoric a murit Iustinian, Împărat al Imperiului Roman de Răsărit Iustinian închide școala filozofică din Atena - Codul lui Iustinian - Războiul Imperiului Roman de Răsărit Boethius a murit cu ostrogotii Im Iustinian: "Sancțiune pragmatică" - Isidor din Sevilla Iustinian a murit Lombardii în Italia S-a născut Mohammed (Mohammed) - Papa Grigore I cel Mare Hijra (epoca mahomedană): migrația lui Mahomed la Medina Mohammed a murit - Arabii cuceresc Egiptul, Siria, Augustin (Canterbury) îi convertește pe anglo-saxoni la creștinism Mesopotamia, Iran Edictul Rotary - Califatul Omayyad (Califatul Damasc) - Karl Martel, regele francilor (din - Beda onorabilul ) - Arabii cuceresc Spania - Liutprand, regele lombarzilor Bătălia de la Poitiers Începutul dinastiei Abassid - Formarea statului papal - Desiderius, regele lombarzilor Carol cel Mare, regele francilor Sfârșitul regatului lombard S-a născut Alquin (Alcuin) din York Carol cel Mare este încoronat imperial la Roma de către Papa Leon al III-lea Alquin din York a murit Carol cel Mare a murit Arabii în Sicilia Jurământ la Strasbourg Tratatul de la Verdun Schisma fociană Se naşte Scotus Eriugena Capitolarul din Quiersey Depoziţia lui Carol cel Chel Normanzii în Franţa Otto I, rege german - Otto I, împărat a murit scotia Eriugena Tabelul cronologic Literatură și artă Știință și tehnologie Biserica Sant Apollinare Nuovo (Ravenna) Întemeierea mănăstirii Monte Cassino de către Benedict de Nursia Sf a murit Benedict Sfințirea Bisericii San Vitale (Ravenna) Biserica Sant'Apollinare in Classe (Ravenna) - Procopie din Cezareea: Istorie Casiodor a murit Începutul cântării bisericești Revizuirea Coranului La Cluny este înființată o mănăstire (Abația Cluny) Domul Sf Sofia (Constantinopol) Euclid tradus în arabă Arabii acceptă cifrele indiene Al-Khwarizmi: "Tratat" Ptolemeu tradus în arabă (Almagest) Metafizica lui Aristotel tradusă în arabă Tabelul cronologic Evenimente istorice Filosofie - Otto al II-lea, împărat - Otto al III-lea, împărat - Hugh Capet, regele Franței Împărțirea (schisma) Bisericii Creștine în Răsărit (ortodoxă) și Apusean (catolică) Catedrala Lateran din Roma - Normanzii în Sicilia - Papa Grigore al VII-lea Grigore al VII-lea: "Dictatul Papei* Numire la Canossa - Cruciadă Concordat de Viermi ISO Roger al II-lea, regele Siciliei - Cruciadă - Frederic I, împărat Bătălia de la Legnano Pace în Constanţa - Cruciada a III-a Se naște Frederic al II-lea - Inocențiu al III-lea, papă al Romei - Cruciada a IV-a Începutul Imperiului Latin - Cruciade împotriva albigensilor Bătălia de la Buvin Anglia: "Carta Magna" Frederic al II-lea, împărat Frederic al II-lea: "Constituţiile melfiene* Cruciada a VI-a A murit Frederic al II-lea Sfârşitul Imperiului Latin Bătălia de la Beneanto Avicenna s-a născut în - Avicebron Sf Anselm (Canterbury) Avicenna a murit - Ioan Roscelin - i Al Ghazali - Guillaume de Champeau - Sf Anselm: "Monologion", "Pro-slogion" Se naște Abelard - Adelard Badsky Sf Bernard (din Clairvaux) - Hugo Sfântul Victor Sf a murit Anselm S-a născut Ioan de Salisbury - Învățătură de Bernard de Chartres - Învățătură de Guillaume de Conches Se naște Averroes S-a născut Moise Maimonide Sf a murit Bernard Gilbert de Porretan a murit Thierry de Chartres a murit Petru de Lombard a murit A murit Richard de Sf Victor - Robert Grossetest Moare Ioan de Salisbury - Alexandru de Gaeli Averroes a murit Moise Maimonide a murit Sf Albert cel Mare S-a născut Roger Bacon Sf Bonaventura din Bonyarea (Toscana) Sf Toma d'Aquino - Raymond Lully Se naște Sieger of Brabant - Sfântul Toma din Köln - Sfântul Bonaventura predă la Paris - Sfântul Toma predă la Paris Tabelul cronologic Literatură și artă Știință și tehnologie Vitralii ale Catedralei din Reims - Guido d'Arezzo Guido d'Arezdo: şapte note Catedrala San Marco (Veneția) - Villemo (maestrul Villegelmus): reliefuri pe fațada Catedralei din Modena - Gerard de Cremona Biserica San Zeno Maggiore (Verona) ISO S-a născut Joachim din Flore (Joacquino da Fiore) Biserica San Nikola (Bari) Începerea construcției Catedralei din Chefa-lu - - Catedrala Notre Dame (Notre Dame) - Sf Dominic de Guzman Benedetto Angels: "Pogorarea de pe Cruce" (Catedrala din Parma) - Sfântul Francisc de Assisi Începe construcţia Catedralei din IIIartre Gioacchino da Fiore a murit Începerea construcției Catedralei din Reims - Cimabue Începerea construcției Bisericii Santa Croce (Florența) S-a născut Dante Alighieri - Niccolò Pisano: Reliefurile amvonului Catedralei din Siena Şcoala Medicală din Salerno Compunerea tipărită în China Distilarea alcoolului din vin Facultatea de drept din Bologna Irnerius la Bologna Morile de vânt (Europa) Răsătorit pentru picioare Descoperirea acidului fosforic și azotic Volan rotativ Utilizarea unui plug greu Distribuția busolei Legile Universității din Paris Universitatea din Padova Leonardo din Pisa: "O cunoaștere practică a geometriei" Universitatea din Napoli Distribuția punctelor Ceasuri mecanice Tabelul cronologic Evenimente istorice Filosofie Bătălia de la Tagliacozzo "Vecernia siciliană" Formarea Uniunii Elveţiene Florenţa: "Instituţiile justiţiei" - Bonifaciu al VIII-lea, Papa "Închiderea Marelui Sfat" (Veneția) Prima aniversare Începutul Imperiului Otoman Tratatul de la Caltabelotta - "Robie din Avignon" papi - Ludovic de Bavaria, împărat Începutul Războiului de o sută de ani - Cola di Rienzo Ciuma în Europa "Taurul de aur" (Carol al IV-lea) - "Marea schismă" - Extinderea Veneției pe continent Polonezii înfrâng Ordinul Teutonic (Bătălia de la Grunwald) - Catedrala din Constanta Bătălia de la Agincourt Jan Hus a fost ars pe rug Revoltă în Boemia - Alfonso al V-lea rege al Aragonului, Siciliei și Neapolelui - Sfântul Toma: "Suma împotriva păgânilor" S-a născut Meister Eckhart Sfântul Toma începe să scrie Suma Teologiei Sf a murit Thomas A murit St Bonaventura Stephen Tampier împotriva avverroiştilor Sf a murit Albert cel Mare S-a născut William de Ockham Se naște Sieger of Brabant Roger Bacon moare - Heinrich Suso (Soise) - Johann Tauler Duns Scott a murit - John Wycliffe Marsilius de Padova: "Apărătorul lumii" Moare Meister Eckhart - Predare de Jean Buridan William de Ockham moare - Jan Hus A murit Nicola Oresme Lorenzo Balla ( - ): " încântare" Tabelul cronologic Literatură și artă Știință și tehnologie Se naște Giotto Biserica Santa Maria Novella (Florenta) Cimabue: fresce în biserica San Francesco din Assisi - Giovanni Pisano: departament al Catedralei din Siena Începutul construcției Bisericii Santa Maria del Fiore (Florența) Giovanni Pisano: amvonul Catedralei din Siena S-a născut Francesco Petrarh Giotto: fresce în Capela Arena din Padova Duccio da Buoninsegna: "Maesta" (Siena) S-a născut Giovanni Boccaccio Simone Martini: "Maesta" (Siena) A murit Dante Catedrala din Orvieto - Giotto: pictură Giotto a murit Moare Simone Martini - Sf Ecaterina de Siena - D Boccaccio: Decameronul A murit F Petrarh A murit D Boccaccio Începerea construcției Catedralei din Milano Geoffrey Chaucer: Poveștile Canterbury - Ghiberti ( - ): Ușile baptisteriului Catedralei Santa Maria del Fiore (Florența) Salutati (r - ): "Epistolar" Donatello ( - ): "Sfântul Gheorghe" - Brunelleschi ( - ): Domul Catedralei Santa Maria del Fiore (Florenta) - Masaccio ( - ): Frescuri din Capela Brancacci din Biserica Santa Maria del Carmine (Florenta) - Antonello da Messina , primul ceas public din Franța Tunuri cu pulbere - Florența: Podul Vechi Universitatea din Praga Dezvoltarea furnalelor - Pod din Verona Universitatea din Cracovia Universitatea din Viena Moara de hârtie din Nürnberg Anglia: industria bumbacului Genova: Fondarea Băncii Sf George Leuven (Brabant): Fundația Universității Tabelul cronologic Evenimente istorice Filosofie Executarea Ioanei d'Arc - Florența: Cosimo Medici - Mică schismă de Vest - Florența: Lorenzo Magnificul Francesco Sforza, Duce de Milano - Mehmed al II-lea, sultan turc Cucerirea Constantinopolului de către turci - Anglia: Războiul stacojii și al trandafirilor albi - Rusia: Ivan cel Mare (al treilea) Florența: conspirația nebunilor Spania: Ferdinand de Aragon și Isabela de Castilia (Unificarea Aragonului și Castiliei în Regatul Spaniei) Anglia: Henric al VII-lea (d ) Începutul dinastiei Tudor - Alberti ( - ): * familie Nicolae din Cusa ( - ): "Despre neştiinţa învăţată* - Nicolae din Cusa: " conjunctura * Nicolae din Cusa: " vedenie a lui Dumnezeu" Nicolae din Cusa: " beril" - Ficino ( - ): traducere a lui Platon Ficino: "Religia creștină" Ficino: "Teologia platoniciană" Pico della Mirandola ( - ): "Despre demnitatea umană" și "Nouă sute de teze" Tabelul cronologic Literatură și artă Știință și tehnologie - Beato Angelico ( - ): Frescuri în San Marco (Florența) Moartea lui Bruni (n ) Donatello: monumente la Padova Piero della Francesca: Flagelarea lui Hristos - Bosch Moartea lui Bracciolini (n ) Piero della Francesca: Frescuri în biserica San Francesco din Arezzo - Mantegna ( - ): Picturi murale în ♦Chamber degli Sposi" din castelul San Giorgio din Padova - Durer - Poliziano ( - ): ♦Însemnări despre conspirația Pazzi* - Giorgione Botticelli ( - ): ♦Primăvara Poliziano: ^ Povestea lui Orfeu Leonardo ( - ): "Sf Ieronim " Leonardo: ♦Madona în stânci ​Botticelli: ♦Nașterea lui Venus Descoperirea Azorelor Descoperirea insulelor Capului Verde Gutenberg tipărește ♦Biblia Lombardia: canal Martesana Uppsala: înființarea universității Deschiderea gurii râului Congo INDEX NUMELE Abelard Pierre , , , , , , , - , Augustin Aurelius , , , - , - Averintsev S S , Averroes din Cordoba , - , , , , , , , , , Avicenna , , - , , , , , Avicebron din Malagal (ibn Gebi-rol) Abraham Biblic , Aurelius Marcu împărat stoic , , - , Agatocle Adam biblic , , , , , , , Adelard din Bath Împăratul Adrian Ayer A Toma d'Aquino (Aquino) , , , , , , - , , , , , , , , , , , , Alexandru din Afrodisia , , , - , Alexandru cel Mare al Macedoniei , , , - , , , , Alexandru de Galsky , - Alexandru al III-lea Papa Alcmaeon din Croton , , Alcuin din York , , Al-Batraki (Alpetragius) Al-Ghazali Al Kindi Al-Farabi Al-Khwarizmi Albert cel Mare (ducele von Bolstedt) , , , - , , , , , , , Albin , , , Alfonso al VI-lea din Lyon Ambrozie din Milano , , , Amint rege al Macedoniei Amoniu din Ermia , , , , , , Saccas de amoniu , , Anaxagora din Clazomenes - , , , , , , , , , , , Anaximandru din Milet : - : Anaximene din Milet - , , Anasarkh din Abder Andronic din Rodos , , , Anikeride din Cirene , Anselm d'Aosta din Canterbury , , , - , , , , , , , Antioh din Ascalon - , Antistene din Atena , - , , , Antifonul Sofist , Apelles sceptic , Apellicon Bibliophile , Apolodor prieten al lui Socrate sau matematician sau gramatician Apollo mitic , , , , , , Apollonius din Pergas Apollonius din Rodos Apollonius din Eidographus Apollonius din Tir Stoic Apuleius din Madavr , , Areopagit Dionysius - , , , Arete din Cirene, fiica lui Aristip cirenaic și mama lui Aristip cel Tânăr Arie, întemeietorul arianismului Aristarh din Samos Aristarh din Samotracia Aristides Marcianus , Aristip din Cirene - , Aristocle (Platon) , Ariston din Ceos, , Ariston, , Statele , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , - - - - , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , Aristofan al Atenei , , Arcesilau al Atenei - , , Arnobiy Arhimede din Siracuza , , , , , Archytas din Tarantos Asklepiades din Phlius Asclepius doctorul , , Aspasia Francisc de Assisi , Tiranul Attale Atanasie din Alexandria , Atenagora din Atena , Afrodisia Alexandru , , , , Ajax, eroul Iliadei Barbarossa Frederic I regele , Bart K Beda Venerabil , , Becket Thomas Bernard de Clairvaux , , , Bernard de Chartres , Bion din Borysthenes Boccaccio Giovanni Bonaventura (Giovanni Fidanza) , , , , , , , , - , , , , - , , , , Boethius Severin , - , , , , , , , , Boethius Dacian Seeger of Brabant , Bradwardine Thomas , Broad S -D Burgundia din Pisa , Buridan Jean Fizician - , Roger Bacon , - Valentine Gnostic Valery din Gipon Busuiocul Gnostic Vattimo Gianni Wilamowitz Wittgenstein , Vitruvius Pollio arhitect Gadamer Hans-Georg , Tipul Galen Claudius din Pergamon , , , - , Galileo Galileo , , Împăratul Gallien Harpokrazion Gaudenzi Gaunilon Monk , , Hegel , Henric I de Lyon, rege al Angliei Henric de Suson Împăratul Henric al VI-lea Henric al II-lea regele Angliei Heraclid Pontus Heraclit din Efes , - , , , , , , , , , , , Gerard de Cremona , Hercule mitic , Hermes Trismegistus , Termenul din Atarneo , , Gerodik Herodot Epicurianul , , Eroi din Alexandria , Herofil din Calcedonia Hesiod din Askra poet - , , , , , Hefaistos , Gefosin Ierocle din Alexandria Guillaume de la Mar , Guillaume din Conches , , Guillaume de Champeau Hyperion Hipparchia cynic , , Hiparh din Niceea , Hippias din Elis Hipocrate din Kos , , , - , , - , Glavkon , , , , Homer , - , , , , , , , , , , Gonzalez Spaniol Gorgias din Leonntinus , , - , , , , , , , , , Grabman Martin Grigore de Nazianz , Grigore de Nyssa , Grigore Palama Grossatesta Robert , , Hugo Saint Victor , - , , Gus Yang , - David Neoplatonic , , Damaschin Ioan , , , , Damiani Daniel , Dante Alighieri , , , , , , Descartes René Dexippus Neoplatonic Dimitrie cinic Dimitrie Episcop Dimitrie de Falersky Democrit , - , , , , , , Demonath Gioachino da Fiore stareț , Giovanni de Napoli Diels German , - , , - , , - , , , - Diogenes Laertius , , , , , , , Diogene din Sinop (cinic) , - , Diogene din Apollonia , , , , Diogene din Enoanda al Epicurienilor , Diodor din Efes , Dio Hrisostom , Dionysos mitic Dionisie zonapagitul - , , - , , , , , , Dionisie al II-lea tiran al Siracuza , Dionisie al Traciei Dominic Gundisalvi , împăratul Domițian Domninus din Larissa Duns Scot John , , , - , , , Evdem din Rhodos , Eudox din Cnidus , , Eudor din Alexandria Euclid matematician , , , , , , , , , , Eunapius din Sardes Eusebiu din Cezareea , , Elohim Epifan Gnostic Hermias Neoplatonic Jean din Paris , , , Gilbert din Porretan Gilson E , , , , , , , Zaharia Zeus , - , , , , , - , , , , , , Zeus din Dodonsky Zenodot Zenon Stoicul din China , - , , , Zenon din Elea , - , Zenon Epicurianul , , Zopir Zosim papa Iacov al Bibliei , , , Ibn Gebirol (vezi Avicebron) Ibn Sina (Avicena) , Ignatie al Antiohiei Iehova Biblic profetul Ieremia , , Ieronim din Stridon , , , Isus Hristos , , , , , , , , , - , Ilarius de Poitiers , Papa Inocențiu al III-lea , , Papa Inocențiu al IV-lea Ioan din Damasc (vezi Damasc) John Philopon John Scot Eriugena (vezi Scot Eriugena) Ioan Evanghelistul , , , , , , , , , - , , , , , Ioan al Spaniei John Pekkam , Ioan din Salisbury , , , Ioan de Paris (vezi Jean de Paris) Papa Ioan XXII , , Ioachim starețul Florenței (cf Gioachino da Fiore) Johann Tauler (vezi Tauler) Hypatius Hippolit al Romei , , , Irineu de Lyon Isaac Evreul , Isaia profet , , , Isidor Gnosticul , , , , Isidor din Sevilla Jaeger Werner , , , , Cain Calicles Sofistul , Callist II Papa Callimachus din Cirene Kant Immanuel , , , Carol al IV-lea Karl English Carol cel Chel Carol cel Mare , Carneade din Cyrene , - , , Carpocrate gnostic Cassiodorus Flavius senator , , Kilwardby Robert , , Cyprian of Carthage , Claudian Mamert Cleanthes of Assas , , Clement din Alexandria , , , Clement al Romei Clement al IV-lea Papa Clitomacul Împăratul Commodus Constantin I cel Mare, Împărat , Constantin Africanul Kodr conducătorul Atenei Cratet Tibsky , , , Mallian Cratet Cratyl din Atena - , Crisantius al Sardiniei Crisp Crocco A Kronos mitic , , , Croce Benedetto Xenocrates din Calcedonia , , , Xenofan din Colofon , Xenofon al Atenei , , , , , , Nicolae din Kuzan , Kun Thomas Lactanția Celium Landolfo (vezi Aquino) Lachesis moira - Leucip din Abder , , , , , Leibniz , , , Vulpea - Lombard Peter , , , , , Longinus , Lucian de Samosata ' , , Lucretius Car Lull Raymond , Lurie Solomon , Lucius Gaius , , , Luther Martin , , , Maierardini Maimonide Moise , Meister Eckhart , , Maxim Neoplatonic , , Maxim Mărturisitorul , , Maxim Tirsky Malcolm Norman Mani, fondatorul maniheismului Marchesi C Marsilius din Padova Marcian Capella , Maskal Evanghelistul Matei , , , , Matvey de la Aquasparta Meleagr Melissus din Samos , - , , , Menedemos din Eretria , Meneke Menexen Menippus din Gadara Menodot din Nicomedia Moerbeke Wilhelm Mercur , , Minucius Felix Mnemosyne , Moise biblic , , , - , , , , , , , Moise Maimonide (vezi Maimonide) Monica mama lui Augustin (sfântul) , Musonius Ruf Aproape de Neleus scepticul Nero împăratul roman Nigidius Figulus Publius Nigrinus Nicolae din Damasc Nicolae din Otrekur Nicolae Oresme Nicostratus Claudius Grigore de Nyssa , - , Novatian Numeniu din Apamea - Numeniu Scepticul Ockham William , - , , , , , Octavian August Împăratul Olimpiodor din Alexandria (cel Tânăr) Orem Nicholas , Orest Origen Christian , , - , , , , Origen Pagan , Orfeu , , Apostolul Pavel , , , , , , , , , , , , Marsilius din Padova Panetius din Rhodos , , Parmenide din Elea - , , , , , , , , , , , , , , , , , Pascal Blaise , Pasquale papa Peckam William , , Pelagius , Petru Peregrine Pericle , Persefona Apostolul Petru , , , Petru Domiani Peter Lombard , , , , Pyrrho of Elis - , , , , , Pierce Pitocles Pitagora din Samos , , - , , - , , , , , , , Pythoclide Pius Antoninus Platon , , , , , , , , , , , , - , , , , - , NO- , - - - - , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , - , , , , , , - , , , , , , - , , , , , , , , , , , , , , , , , , - , , - , , , , , , , Plotin din Likopolis , , , , , - , - , , , , , , - , , - , - Plutarh al Atenei , Plutarh al Cheroneei Polemon al Atenei , Polybius Medic Policarp din Smirna Porfir de Tir , - , , , , , , , , Poseidon Posidonie din Apamea , , , , , , Pokhlents M , , Prassagor medic Priap Priscus neoplatonic Priscian al Lidiei Prodic , , , Proclus din Constantinopol , - , , , Procopie din Cezareea Prometeu , Protagonul Protagoras din Abder , , - , , , , Pseudo-Dionisie (vezi Areapagit) Pseudo-Plutarh Ptolemeu din Ptolemaida , , , , , - , Ptolemeu I Soter Ptolemeu al II-lea al Filadelfiei , , Publius Nigidius Figulus Ryle G Raymond Lully , Russell Bertrand Richard Saint Victorsky Richard din Middletown Robert Grossatesta , , Robert din Chester Robin L Roger Marston Roscelin Ioan ? Sextus Empiricus , , , Senark din Seleucia Seneca Lucius Annaeus stoic , - , , împăratul Septimius Severus , Sestius Quintus Siger of Brabant , , Simonides Symmachus Quintus Aurelius Symplicius din Cilicia Synesius din Cirene , Scott Michael Vite Eriugena Ioan , , , , , , , , - , - , , , , Socrate din Atena - - , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , Solon legiuitor , , , , Ioan din Salisbury , Sofocle Speusippus al Atenei , , Stagirit , , , , , , , , , , , , , , , , Stefan din Alexandria Stephen Tampier , , Stilpon din Megara Suzon Heinrich Tauler Johann Tatian din Syrah , , Teut Calvisius Teodor d'Aquino Theodor Niem Teodoric din Freiburg Teodoric regele ostrogoților , Teofil din Antiohia , , , Teofrast din Erez , , , , , Tertulian Septimius Florent de Cartagina , , , Gramaticianul Tyrannion , Titus Livy Thrasyllus din Alexandria , Trasimachus din Calcedonia Împăratul Traian Trismegistul Hermes Thierry din Chartres , Wycliffe John , , Thales din Milet , , , - , , , , Tiranul Falarid Agrigenta Famyrid Teofrast din Eresa , Figulus Nigidius Publius Fidanza Giovanni (Bonaventura) Fidia Sculptorul Filip al Macedoniei , Filip Augustus, regele Franței Filodem din Gadari Filolau Pitagora , Filon al Alexandriei , - , , , , - , , , , Philopon Flavius Arrian stoic Francisc de Assisi , , - , , Frederic I Barbarossa (vezi Barbarossa) Friedrich P Charmid , Chiron centaur Hrisostom Crisip din Sol , , Tzabarella Cezar Gaius Iulius Împărat Celsus din Alexandria , Cicero , , , - , - , , , , , , , , , , , , , , , , , , Schelling F W Shearswood William Scot Richard Eurystrat Egesi Aegidius din Lesin Aegidius al Romei , Oedip , Eckhart Meister , - Elius Neoplatonic Eloise , , Empedocles din Agrigentum , , - , , , , Enesidemus din Knossos - Epictet din Hierapolis , , , , Epicur din Samos , , , - , , - , , , , , , Epimenide din Knossos , Epimeteu , Erasistratus din Elis , , Eratosthenes din Cyrene , Eriugena Ioan Scot , , - Eschine din Sfetta Eugeniu de Palermo Echecrates Iulian Apostatul , , , Julian Theurge Iustin Martir (Martir) , , - , , Împăratul Justinian Iamblichus , Dario Antiseri și Giovanni Reale Filosofia occidentală de la origini până în zilele noastre Antichitate și Evul Mediu tradus şi editat de S Maltseva Editor M Roshal Aspect E Krivushin Licenta LP din aprilie Predata platoului in data de Semnat spre publicare la Format x / Hartie offset Conv cuptor l Tiraj exemplare Comanda SRL "Editura" Pnevma " , Sankt Petersburg, Petrodvorets Botanicheskaya - - , tel/fax / - - e-mail: svetlana maltseva@paloma spbu ru Tipărit în deplină conformitate cu calitatea foliilor transparente furnizate la SA "Mozhaisk Printing Plant" , Mozhaisk, st Mira, https://neculaifantanaru com/en/leadership- -extra html